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अगस्त, १९६४ 


बड़े भाईकी स्मृतिसें 


प्रकाशकका निवेदन 


“सर्वोदय तत्व-दर्शन ” राजनीति श्ञास्त्रके विद्वान प्राध्यापक स्वर्गीय डॉ० 
गोपीनाथ धावनका एक महत्त्वपूर्ण शोधग्रन्थ है, जिसमें उन्होंने महात्मा गांधीके 
सर्वोदय तत्त्व-दर्शन अथवा अहिंसाके व्यावहारिक तत्त्व-दर्शनका अध्ययनपूर्ण 
विवेचन प्रस्तुत किया है। 


भानव-जाति सुख, शांति तथा समुद्धिके लिए अनादि कालसे निरन्तर 
अयत्नशील रही है। परन्तु आज तक वह अपना यह ध्येय सिद्ध नहीं 
कर पाई है। इसका कारण यह है कि इसके लिए उसने सदा युद्ध और 
हिंसाके साधत स्वीकार किये है। और ये दोनों साधन मानव-जातिके अस्तित्वके 
लिए इतने संकटमय सिद्ध हुए हैं कि संसारके अनेकानेक विचारशील लोगोंकी 
यह मान्यता दिनोंदिन दृढ़ होती जा रही है कि मानव-समाजकों सर्वेनाशसे 
बचानेका तथा विश्वमें सुख, शांति और समूद्धिका स्वर्णयुग छानेका एकमात्र 
मार्ग अहिसा-धर्मका पालन है। 'सर्वोदय तत्त्व-दर्शन ' में अहिसाकी उस सामु- 
दायिक पद्धतिका विशद वर्णन हुआ है, जिसका विकास गांघीजीने अपने दी 
सेवा-जीवनकी उत्कट साधना द्वारा किया था और जिस पद्धतिकों वे समाज 
और राप्ट्रेके नव-निर्माणका मुख्य आधार बनाना चाहते थे। 

जैसा कि लेखकने बताया है, गांघीजीका सर्वोदय तत्त्व-दर्शन अनेक 
दृष्टियोंसे अध्ययनकी' बहुमूल्य सामग्री प्रस्तुत करता है। वह अहिसाके सबसे 
महान प्रणेता और शिक्षकके संपूर्ण जीवनके अनुसन्धानों और प्रयोगोंका 
सुफल है। वह दाशनिक और व्यावहारिक राजनीतिके क्षेत्रमें समन्‍वयकी दिशा 
सूचित करनेवाली विश्वको भारतवर्षकी सर्वोच्च देन है। और वह भारतीय 


जनसमुदायके आधुनिक राष्ट्रीय आन्दोलनकी अहिसक पृष्ठभूमिकों हमारे सामने 
स्पष्ट रूपमें रखता है। 


इस महत्त्वपूर्ण ग्रन्थका पहला संस्करण सस्ता साहित्य मंडल, दिल्ली 
ने १९५१ में प्रकाशित किया था। अब स्वयं लेखक द्वारा संशोधित और 
परिव्धित इस ग्रन्थका यह दूसरा संस्करण नवजीवन ट्ुस्ट प्रसिद्ध कर रहा 
है। इस संस्करणके संशोधन-कार्यमें श्री श्यामाचरण तिवारीने लेखककी बहुत 
सहायता की थी, जिसका यहां साभार उल्लेख किया जाता है। 

जाशा है, गांधीजीकी सर्वोदयी विचारधाराकों समझनेमें यह ग्रन्थ 
अभ्यासी जनोंके छिए सहायक सिद्ध होगा। 

१५-८- ६३ 


भूमिका मे 


सन्‌ १९०९ में भांधीजीने “हिन्द स्वराज्य में आधुनिक सभ्यताको 
एक रोग” और “तीन दिनका तमाशा ' बताया था, “क्योंकि यह सस्यता 
न तो धर्मका विचार करती है, और न आचार पर हो ध्यान देती है। / ' 
उनकी रायमें सम्यताओंके जीवनके लिए शरीर-शक्ति और भौतिक सम्पन्नतोकी 
अपेक्षा नतिक पविन्नता और आत्मशक्ति अतुरुनीय रूपसे अधिक मूल्यवान 
हैं । परंतु यह चेतावनी राजनीतिमें आ भठकनेवाले एक प्राच्य-सन्तका 
रहस्यात्मक उद्गार मानी गई और उपेक्षित कर दो गई। आज एक महायुद्ध 
द्वारा उत्पन्न संहार और विनाश तथा दूसरे महायुद्धकी तैयारीके मध्य 
आधुनिक सम्यता एक भयंकर पत॒नकी ओर जाती हुई प्रतीत होती है। 

आधुनिक सभ्यताके दोष जीवनके लगभग सभी पक्षोंमें विद्यमात हें । 
वैज्ञानिक और औद्योगिक उन्नतिके कारण इतिहासके श्रन्य युगोंकी अपेक्षा 
पिछले सौ वर्षोमें मनुष्यने प्रकृति पर अधिक यान्त्रिक भ्रभुत्व प्राप्त कर लिया 
है। परन्तु यहु उपलब्धि मनुष्यक्ो अविक बुद्धिमान अथवा सुखी बनानेकी 
अपेक्षा उसके लिए महानतम दुर्भाग्य रही है। यान्त्रिक प्रभुत्वकी प्रगतिसे 
उत्पन्न जीवनकी भ्रामक जटिलताने ज्ञान और आत्म-संथमको अत्यन्त कठिन 
वना दिया है। इस प्रकार भौतिक उन्नति नैतिक ध्वंसकी परिचायक है। 

इस नैतिक अवनतिकी अभिव्यक्ति मनुष्यकी धन-प्रियता और शक्ति- 
लिप्सामें होती है। लाभकी असाधारण प्रवृत्तिने उसे सेवाके आदशेंके प्रति 
अंधा वना दिया है, और यही पूंजीवादकी जड़ है। शक्ति-प्रियता युद्धोंका 
और उनकी बढ़ती हुई विनाशकताका प्रधान कारण है। 

स्पष्ट है कि जनतंत्र पूंजीवाद और युद्धकी तैयारियोंके साथ नहीं चल 
सकता। पूंजीवाद और युद्धके लिए एक उच्च कोटिका समग्र और केन्द्रित 
नियन्त्रण मपेक्षित है और इसमें कोई आइचये नहीं कि आजके अधिकांश 
समय राज्य किसी न किसी प्रकारके अधिनायकोंके अत्याचारके आगे आत्म- 
समर्पण कर रहे हैँ । आधुनिक राज्यमें अन्तरात्माका राष्ट्रीकरण और 
बुद्धिका नियंत्रण शीघ्रतासे जीवनके सामान्य लक्षण वसते जा रहे हैं। घन 
गौर हिसाकी अंधकति मानव-जातिकों वर्वरताकी ओर ही छे जा सकती है। 

परन्तु गांवीजीका मत है कि सम्पताका रोग असाध्य नहीं है, यद्यपि 

इसके लिए कठोर क्रांतिकारी उपचारकी आवश्यकता है। उनके अनुसार यह 
उपचार है जीवनके प्रत्येक क्षेत्रम अहिसाका विकास ॥ 

१. हिन्द स्वराज्य, पृ० ३९, ४५, १९६। 

२. हिन्द स्व॒राज्य, पु० ४४-४८ | 
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शांति और समृद्धिकी स्थापनाके लिए शताब्दियों तक युद्ध और हिंसाका 
प्रयोग होता रहा। आज ये मनुष्य-जातिके अस्तित्वके लिए इतने संकटमय 
हो गए हैं कि दुनियाके समझदार मनुष्पोंमें यह धारणा दुढ़ हो रही है कि 
विनाशसे बचनेका अहिंसा हौ एक मार्ग है। 

गांधीजीका सत्याग्रह-दशन अध्ययनके योग्य है, क्योंकि वह अहिंसाके 
सबसे महान शिक्षक और प्रचारकके जीवन भरके अनुसंधानोंका फल है। 
उनका सर्वोदिय तत्त्व-दर्शन इसलिए भी महत्त्वपूर्ण है कि वह दार्शनिक और 
व्यावहारिक राजनीतिके क्षेत्रमें संसारको भारतवर्षकी सर्वेश्रेप्ट मौलिक देन 
है। इसके अतिरिक्त वह भारतके आधुनिक राष्ट्रीय आन्दोछनकी दार्शनिक 
पृष्ठभूमि है । इस देशमें उनकी शिक्षाने जनताको प्रभावित करके महान 
जनप्रियता प्राप्त की। 

सर्वोदय तत्त्व-दर्शनके महत्त्वका एक कारण गरांधीजीका अनोखा व्यक्तित्व 
भी है। उनकी तुलना गौतम बुद्ध ओर ईसा मसीहसे की जाती है, यद्यपि 
उन्होंने बार बार पैगम्वबर होनेसे इनकार किया । गोखलेने सन्‌ १९१९ में 
कहा था कि, उत्तसे अधिक शुद्ध, सज्जन, वीर और उच्च आत्मावाला व्यक्ति 
इस संसारमें कभी नहीं हुआ । भारतवर्ष और बाहरके देशोंके असंख्य 
मनुष्योंके लिए वे भारतीय प्रज्ञा और उसके अहिसाको अपनानेके शाश्वत 
संकल्पके प्रतीक हैँ। गांधीजी संसारके महानतम क्रान्तिकारी नेताओंमें से हैं । 
अहिसक साधनों द्वारा उन्होंने अपने देशवासियोंको इतिहासके महानतम 
शवितिशाली साम्राज्यके आधिपत्यसे मुक्त किया और वर्तमान समाज- 
व्यवस्थामें क्रान्ति उपस्थित करनेका प्रयत्त किया । अपने जीवनके अंतिम 
मासोंमें उन्होंने भारतवर्षके कई भागोंमें भड़की हुई तीत्र साम्प्रदायिक 
हिसाको अकेले ही नियंत्रित किया। 

उनका तत्त्व-दशन मनुष्यके चरम लक्ष्यकी शाइवत समस्या और इस 
लक्ष्यकी ओर बढ़नेके मार्गसे संबद्ध है। सर्वोदिय तत्त्व-दशंन आवश्यक रूपसे 
व्यावहारिक है । वह विद्वान सिद्धांवादियोंकी उन क्रमबद्ध कल्पनाओंसे 
नहीं मिलता, जो प्राय: इतनी अधिक स्पष्ट और तर्क-संगत होती हैं कि 
जीवनसे दूर जा पड़ती हैं। गांधीजी कर्मयोगी थे, व्यावह्रिक आदर्शवादी 
थे और उनके सिद्धांतोंका खतोत उनके अनुभव -- सत्य तथा अहिंसाके उनके 
भयोग --- थे। उन्होंने सिफे वही सिखाया जिस पर उन्होंने व्यवहार किया 
और जिस पर हरएक मनुष्य आवश्यक प्रयत्न करके व्यवहार कर सकता है। 
यद्यपि वे दे धार्मिक पुरुष थे, फिर भी उन्होंने धाभिकता और सांसारिकतामें झूठा 
भेंद नहीं किया है। उनके अनुसार यदि धर्म जीवनके सब कार्योका नैतिक 
आधार श्रस्तुत नहीं करता तो वह अर्थहीन है। ठीक आदर्श वही है जो 


| 


हमारे जीवनमें सहायक हो। उच्चतम नीतिको अधिक-से-अधिक व्यावहारिक 
होना चाहिए। 
व्यावहारिक होनेके कारण सर्वोदय तत्त्व-दर्शनका प्राथमिक संबंध 
साधनोंसे है। यह तत्त्व-द्शन ध्येयकों भुलाता नहीं। लेकिन ध्येयकी सिद्धि 
साधनों पर निर्भर है। इसलिए अहिसक मार्गका प्रगतिशील उपयोग 
सत्याग्रहीकि लिए सब-कुछ है। 
गांधीजीके अनुसार “सबका अधिकतम हित ” ही यह ध्येय है। ने 
दाशंनिक अराजकतावादी हैं; क्योंकि उनका विश्वास है कि इस व्येयकी सिद्धि 
केवल स्वतंत्र गांवोंके उस वर्ग-रहित और राज्य-रहित जनतंत्रवादी समाजमें 
ही हो सकती है, जिसकी नींव हिसाके वजाय अहिसा पर, शोपणके वजाय 
सेवा पर, लोभके बजाय त्याग पर और शक्तिके केन्द्रीकरणके बजाय उसके 
व्यक्तियों और स्थानीय संस्थाओंमें अधिक-से-अधिक विघटन पर हो। अहिसक 
राष्ट्रीयता पृथकता-प्रिय, संघर्षमय और युद्धवादी होनेके वजाय रचनात्मक और 
सहयोगशीर होगी और विद्व-मानवताका एक जीवित भाग होगी; और 
झगड़ोंका निपटारा पशुवलके भौतिक तल पर नहीं वल्कि प्रेमके आध्यात्मिक 
स्तर पर होगा। लेकिन गांधीजी कोरे स्वप्नद्रष्टा नहीं हैँ और अहिसक समाज 
अब भी एक दूरका और अनिश्चित-सा आदर्श है। इसलिए उनके तत्त्व-दक्षनका 
संबंध विशेषकर व्यक्तिसे है, जो इस आदशंके लिए जीने भौर मरनेके लिए 
तैयार रहेगा। उसका संवंध उस अहिसक मार्गसे भी है, जो व्यक्तिको उस 
आदर्श तक ले जायगा। गांधीजी उस सुदूर छक्ष्कके विस्तृत विवेचनके विषयमें 
चिन्ता नहीं करते। उन्होंने उचित मार्ग खोज लिया है और उनका विश्वास 
है कि एक कदमके वाद दूसरा कदम उठेगा और इस प्रकार समय आने पर 
प्रयत्त ही साध्य वन जायगा। लेकिन जितना इस पद्धतिका विकास हुआ है 
उससे गांवीजीकी धारणाके अहिसक समाजकी रुपरेखा कुछ-ऋुछ ज्ञात होती है। 
गांधीजीने अर्थ शताव्दीसे भी अधिक समयके अपने सावेजनिक जीवनमें 
जो अहिंसक पद्धति विकसित की है, वही गरीबों, पिछड़ें हुए छोगों और 
पददलितोंकी एकमात्र आशा और सबसे अधिक सार्थक प्रतिरोध-पद्धति है। 
संसारके इतिहासमें गांधीजीने पहली वार यह दिखाया है कि स्वतंत्रता-प्राप्तिके 
लिए निःशस्त्र राष्ट्र भी युद्ध कर सकते हैं; और यह है अहिंसक युद्ध । इस 
तरह उन्होंने संसारकों झगड़े निपटानेके लिए युद्धका नैतिक समतुल्य, वल्कि 
उससे भी अधिक उपयोगी सावन दिया है। 
गांधीजीने सर्वोदिय तत्त्व-दशनमें इस वात पर जोर दिया है कि समाजके 
नव-निर्माणमें प्रथम स्थान व्यक्तिका है। उनके मतसे समाजका प्रइन वास्तवमें 
व्यक्तिका ही प्रइन है। इसका कारण यह है कि मनुष्यका परम तत्त्व बात्मा 
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है और समाजकी उन्नति साधारण व्यक्तिकी आत्मिक शक्ति पर निर्भर है। 
माक्संवादी और फासिस्ट अपने निर्माणका कार्य बाह्य समाजसे प्रारंभ करके 
तब मनृष्यके आन्तरिक सुधार पर आते हैँ; परन्तु इसके विपरीत गांधीजी 
अन्तरात्मासे प्रारंभ करके वातावरणके सुधारकी ओर बढ़ते हैं। यद्यपि समाजके 
पुर्नानर्माण संबंधी अपने नियोजनमें वे व्यक्तिको अधिक महत्त्व देते हैं, जो 
सबसे पहले पग बढ़ाता है; परन्तु वे संस्थागत सुधार पर भी ध्यान रखते 
हैँ। इस प्रकार सत्याग्रह व्यक्तिसे सामाजिक व्यवस्थाके सुधारकी ओर अग्रसर 
होता है और सामाजिक व्यवस्थासे पुनः व्यक्तिकी ओर लौटता है। 

परन्तु गांधीजीका मनुष्य-संबंधी दृष्टिकोण एकांगी नहीं है! वे मनुष्यकी 
शारीरिक आवश्यकताओंकी भी उपेक्षा नहीं करते।' लेकिन मनुष्य केवल 
शरीर नहीं है, आत्मा ही उसकी वास्तविकता, उसका केन्द्रीय सत्य है। 
आत्मा सबमें एक है और इस महान सत्यको समझनेके लिए यह आवश्यक 
है कि मनृष्य जीवमात्रकी अनवरत सेवाम अपनेको छगा दे।' इस प्रकार 
व्यक्तिको अपना जीवन समाज-सेवार्म लगा देना चाहिये और ऐसे जीवनके 
लिए आदतोंकी दासता नहीं परन्तु अधिकाधिक आत्म-निर्देशन अपेक्षित है। 

सर्वोदिय तत्त्व-दशंनकी एक दूसरी विशेषतासे अध्येताका कार्य बहुत 
कठिन हो जाता है। वह विशेषता यह है कि गांधीजीके जीवन-कालमें 
वह निरन्तर विकसित हो रहा था और इसलिए वहुत समय तक ठीक 
प्रकारसे उसका मूल्यांकन नहीं हो सकेगा। गांधीजीके शब्दोंमें, ' राजनीतिमें 
अहिंसा एक नया शस्त्र है, जिसका विकास हो रहा है”।' “ सत्याग्रहका 
मेरा ज्ञान प्रतिदिन बढ़ रहा है। मेरे पास कोई पाठ्यपुस्तक नहीं है, जिसे' 
में आवश्यकताके समय देख लं। मेरी धारणाका सत्याग्रह एक ऐसा विज्ञान 
है, जिसका निर्माण हो रहा है।”* उन्होंने अहिंसा-विज्ञान पर एक पुस्तक 
लिखनेकी प्रार्थनाको अस्वीकार कर दिया था, क्योंकि उनका क्षेत्र था कर्म 
न कि इस प्रकारकी पुस्तक लिखना । उन्होंने सन्‌ १९४६ में लिखा था, 


१. पाठकोंको इस बातका उदाहरण कि गांधीजी उचित शारीरिक 
आवश्यकताओंको नहीं भूछाते उत्तके एक पत्रमें मिलेगा, जो उन्होंने टैगोरको 
लिखा था। रवीन्द्रनाथ टैगोरको लिखा हुआ “महान प्रहरी” नामक उनका 
विख्यात पत्र मनुष्यकी न्यूनतम वैध शारीरिक आवश्यकताओंके औचित्यका 
अकाट्य समर्थन है। देखिये “स्पीचेज़ “, पु० ६०७-१३। 

२. राधाकृष्णन्‌ और म्योरहेड संपादित कण्टेम्पोरेरी इण्डियन फिला- 
सफ़ी ' में गांधीजीका लेख। 

३. ह०, २३-१०-३७, पृ० ३०८। 

४. है०, २४-९- ३८, पृ० २६६। 


है 


“ इस प्रकारकी पुस्तक मेरे जीवन-कालमें आवश्यक रूपसे अपूर्ण रहेगी। 
यदि वह लिखी जा सकती है, तो मेरी मृत्युके वाद ही । और मैं यह 
चेतावनी दे दूं कि तव भी वह पूर्णरूपसे अहिसाकी व्याख्या करनेमें असफल 
रहेगी । कोई मनृष्य कभी ईइवरका पूरी तरह वर्णन नहीं कर सका है। 
यही वात अहिसाके वारेमें भी सत्य है।”' 

गांधीजीने इस बात पर जोर दिया कि सत्यके प्रति आस्था विचार 
और कर्मके निर्धारित मार्ग, दृष्टिकोणकी कठोरता और सत्यको अन्तिम रुपसे 
जान लेनके दावेका निराकरण करती है। मनुष्यका ज्ञात सत्य सापेक्ष है। 
सत्यकी खोज करनेवालेको वास्तविकताओंसे शिक्षा लेने और बदलती हुई परि- 
स्थितियोंके अनुसार अपने सिद्धान्तोंकी विकसित करने और सुधारनेके लिए 
अवश्य प्रस्तुत रहना चाहिए । 

सत्याग्रहका सन्देश जीवित सन्देश है। परन्तु इस कारणसे हम आधुनिक 
समाजके रोग्रेंड़ी इस अमोध ओऔपधिका क्रमदद्ध अध्ययन स्थग्रित नहीं कर 
सकते । प्रतिपादनकी पूर्णताकी असंभावना सत्याग्रह-विज्ञानका ही नहीं, प्रत्येक 

विज्ञानका लक्षण हैं। इसके अतिरिक्त, गांधीजीका दीध॑कालीन सार्वजनिक 

: जीवन, जिसे उन्होंने सत्य और अहिसाके प्रयोगोंमे| गाया, इतिहासका एक 
भाग वन चुका है और इनके परिणामोंके अध्ययनके लिए उन्होंने अपने 
लेखों, व्याख्यानों और कार्यों प्रचुर सामग्री दी है। 

उनके जीवन-कालमें ही, जव उनका सर्वोदय तत्त्व-दर्शन विकसित हो 
रहा था, उसकी प्रमुख रूपरेखा ज्ञात हो सकती थी। सर्वोदय तत्त्व-दर्शनका 
विकास मूलभूत सिद्धान्तोंमें परिवर्ततके रूपमें नहीं हो रहा था, बल्कि 
सिद्धांतोंके निष्कर्षोके हेरफेर या विस्तारकी वातोंके विवेचनके रूपमें हो रहा 
था। सन्‌ १९३८ में हिंद स्वराज्य ' के बारेमें उन्होंने कहा था, “ तीस सालके 
तूफानी जीवनके वाद, जिसमें से होकर में तव ( १९०९ ) से आज तक गुजरा 

मेने ऐसा कुछ भी नहीं देखा, जिसके कारण मझे उन सिद्धान्तोंमें 

परिवर्तन करना पड़ा हो जिनका उस पुस्तकमें प्रतिपादन किया गया है।”'* 
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९ 
अहिसाकी परंपरा 


प्रत्येक देशमें और संस्कृतिकी प्रत्येक अवस्थामें लोग अहिसाका उपदेश 
देते रहे हैं और उसका प्रयोग भी करते रहे हैं। वहुतसे चिन्तकोंने और 
संसारके महान धर्मोके संस्थापकोंने यह. शिक्षा दी हैं कि हिसा पर हिंसा 
द्वारा विजय नहीं प्राप्त की जा सकती और न बुराईको बुराईसे जीता जा 
सकता है। 
भारतवर्ष 


अहिंसाकी परम्परा इतनी गहरी और अविच्छिन्न किसी और देशमें 
नहीं रही है जितनी भारतवर्पमें | अहिसा संसारको चिल्तन-परम्पराकों भारत- 
वर्षकी महानतम देन हैं। सभी महत्त्वपूर्ण भारतीय धर्मोका यह उपदेश 
है कि अहिसा सबसे बड़ा कतंव्य है। भारतीयोंका प्राचीन कालसे ही 
जीवनकी आध्यात्मिक एकतामें विश्वास रहा है। सुविख्यात सूत्र 'सोडहम्‌ 
और “तत्त्वमसि” इसी विश्वासको प्रकट करते हैं । सब जीवोंकी एकताके 
इस विश्वासके कारण भारतवर्पमें यह प्रतिपादित किया गया कि मनुप्येतर 
जीवोंके प्रति भी हमारा व्यवहार अहिसक होना चाहिये। 


वर्णाश्रम-धर्म 


हिन्दुओंकी समाज-व्यवस्थाके आधार वर्णाश्रम-धमंका प्रथम उल्लेख 
ऋग्वेदके पुरुप-सूकतमें हुआ है। वर्णाश्रम-धर्मका उद्देश्य यह था कि जम-साधा- 
रणको अहिसाके उच्च आदर्शंकी शिक्षा मिले। उसका लक्ष्य सभी मनुष्योंको, 
यहां तक कि शूद्वोंको भी, ब्राह्मण वनानेका था। आध्यात्मिक एकात्मकताके 
अनुभवसे उत्पन्न शान्तिमय आनन्‍्दसे परिपूर्ण ब्राह्मण मनुृप्यताके उच्चतम 
विकासका प्रतिनिधि था और उससे इस वातकी आशा की जाती थी कि 
वह वुराईका प्रतिरोध शरीर-शक्तिसे नहीं, आत्मवलसे करेगा । निस्सनन्‍्देह 
क्षत्रियकों ब्राह्मणकी अपेक्षा आत्मवरूकी कमीके कारण अन्यायके प्रतिकारके 
लिए झव्ति-प्रयोग करनेकी छूट थी। परन्तु यह माना जाता था कि ब्राह्मण 
द्वारा प्रयुक्त प्रेमका नियम क्षत्रियके पाशविक वरूके नियमकी अपेक्षा उच्चतर 

१. अहिसा और वर्णाश्षम-धर्मके संबंधके लिए देखिये राधाक्ृप्णनकी 
' हार्ट ज्ञॉफ हिंदुस्तान, पूृ० २९-१४ तथा ४४-४५ और ' हिंदू व्यू ऑफ 
लाइफ , पूृ० ११७।॥ 


ड सर्वोदिय तत्व-दर्दान 


है । वर्णाश्रम-धर्मके अनुसार क्षत्रियका यह कर्तव्य है कि वह घृणा और 
प्रतिशोधके भावसे मुक्त आतृत्व और कतेव्यकी भावनासे युद्ध करें । इस 
मानवतापूर्ण आचरणसे क्षत्रिय आध्यात्मिक रूपसे ऊंचे उठता था और धीरे- 
धीरे उसका विश्वास पाशविक वलसे हटता जाता था, यहां तक कि वह 
किसी जीवको दुःख न पहुंचानेवाला ब्राह्मण वन जाता था ! इस प्रकार 
० बद्यपि हिंसात्मक प्रतिरोधकी छूट है, लेकिन ध्येय यह है कि उससे ऊंचे 
उठा जाय। ” इस प्रकार वर्णाश्रम-धर्मने युद्धके कार्यो समाजके एक छोटे 
भाग, क्षत्रियों तक सीमित कर दिया था। 


उपनिषद्‌ 


उपनिपदोंके समयसे हिन्दू नीतिशास्त्रने हमेशा सब जीवधारियोंके प्रति 
अहिंसाके प्रयोग पर जोर दिया । प्रसिद्ध यूरोपीय विद्वान रिज डेविड्सके 
अनुसार अहिसाका प्रथम उल्लेख छांदोग्य उपनिपद्‌्में हुआ है, जिसमें अहिसा 
मनुप्यके वलिदानमय जीवनके पांच नैतिक सद्गुणोंमें से एक बताई गई है। 
पतंजलिके योगसूत्रमें -- जिसका गांधीजीने सन्‌ १९०३ में जोहानिसवर्गमें 
अध्ययन किया था -- अहिंसा पंचयमोंमें सम्मिलित है। पंचयम वे पांच प्रमुख 
अनुशासन हैं, जिनका पंतजलिके समयमें भारतवर्षमें आध्यात्मिक विकासकी 
पद्धतिमें प्राथमिक स्थान रहा हैं। जैसा कि आगे तीसरे और चौथे अध्यायोंमें 
बताया गया है, गांधीजीने इन यमोंको विकसित किया है और उनको सत्या- 
ग्रही अनुशासनका आवश्यक अंग बना दिया है । पतंजलिका कहना है कि 
अहिंसा हिसासे वचनेका केवल निपेधात्मक नियम ही नहीं है। विधायक 
दृष्टिकोणसे अहिसाका यह अर्थ भी है कि सब चीजोंके प्रति सद्भावना हो। 
पतंजलिके विख्यात सूत्र “ जहिसा प्रतिष्ठायान्तत्सन्चिधौ वैरत्याग: ” का अर्थ 
यह है कि जैसे ही अहिसाका पूर्ण विकास होता है वेसे ही चारों ओरके 
वैरभावका लोप हो जाता है। 

महाकाव्य 


भारतके महाकाव्योंमें अहिसाकी परम्पराका और भी विकास हुआ। 
वैसे प्रगटमें रामायण' और महाभारत, जो भारतके करोड़ों मनुष्योंके मार्गदर्शक 
हैं, युद्धकथाएं हैं; छेकिन महाकवि वाल्मीकि और व्यासका उद्देश्य युद्धका 
ऐतिहासिक वर्णनमात्र नहीं हैं । गांधीजीका मत है कि उसमें वर्णित, पात्र 
१. 'अथ यत्तपो दानमार्जवमहिसा सत्यवचनमिति ता अस्य दक्षिणा:। 
-- छांदोग्य० ३, १७। 
२. गांधीजी तुलसीदासकी रामायणकों --- जिससे उनका पहला परिचय 
३ सालकी अवस्थामें हुआ था--भक्ति-साहित्यकी सर्वश्रेष्ठ पुस्तक मानते हैं। 
) 


अहिसाकी परंपरा ण्‌ 


मूलमें ऐतिहासिक भले ही हों, परन्तु महाकवियोंने उनका उपयोग मनुष्यके 
हृदयके भीतर प्रकाश और अंधकारकी शक्तियोंमें निरन्तर होनेवाले 
हन्द्रयुद्ध रूपककी भांति किया हैं । रामायममें शांतिके कार्योकी नैतिक 
उच्चतासे युद्धका महत्त्व फीका पड़ जाता है। महाभारत युद्ध और हिसाकी 
निरयकता सिद्ध करता है। विजेताओंकी जीत उपहास-सी मालूम पड़ती है। 
महायुद्धमें प्रवृत्त लाखों योद्धाओंमें से केवल सात बच रहते हैं। विजेता रोते 
हैं और पद्चात्ताप करते हैं। और उनके पास दुःखकी धरोहरके अतिरिक्त 
और कुछ नहीं वचता। पुत्रों और संवंधियोंके दिन-प्रतिदिन होनेवाले विनाशका 
विस्तृत और दुःखद वर्णन अन्धे धृतराष्ट्र और रानी गांधारीको सुनना पड़ता 
है । महाभारतकारने यह भी दिखाया है कि हिंसक युद्धमें नीचता और 
धूर्तताका प्रयोग अवश्य करना पड़ता है। महासत्यवादी युधिष्ठिरको भी 
युद्धकी हारसे वचनेके लिए झूठ बोलना पड़ा था। 

महाभारत प्रत्यक्ष रूपसे भी अहिसाके पक्षमें है। वास्तवमें महाभारतके 
समय तक अहिंसा परम कतंव्य मान ली गई थी। व्यासने महाभारतके अनेक 
स्थलों पर सत्य, अहिंसा और दूसरे अहिसात्मक आदझ्योकी महत्ताका उल्लेख 
किया है। घायल भीष्मने युधिष्ठिरको अहिसाका महत्त्व इन डाब्दोंमें बताया 
है : “ अहिसा सर्वश्रेष्ठ धर्म है। वह उच्चतम तप भी है। वह परम सत्य भी है, 
जो सब कतंव्योंका स्रोत है। ” ' शांतिपर्वमें कपिलने ब्रह्मप्राप्तिके उपाय वतलाये 
हैं -- दया, क्षमा, शांति, अहिंसा, सत्य, सरलता, अद्रोह होना, अहंकारका 
अभाव, नम्रता और सहनशीलता | वनपवंमें कहा गया है कि, “कठोर और 
नम्र दोनों समात रूपसे सम्रके समक्ष झुक जाते हैं। वास्तवमें नम्रके लिए कुछ 
भी असम्भव नहीं है। इसलिए नम्न कठोरसे अधिक शक्तिशाली है।”* 

गीता 

यह विवाद-ग्रस्त है कि गीता हिसाके पक्षमें है या अहिसाके । गीता 
उपनिपदोंका सार है और कुछ विचारक उसे भारतीय दर्शन-साहित्यका 
सर्वश्रेप्ठ रत्न मानते हैं। 

जिन पुस्तकोंसे गांधीजी प्रभावित हुए हैँ, उनमें गीताका स्थान निद्िचत 
रूपसे पहला है। गीताके साथ गांधीजीका प्रथम परिचय सन्‌ १८८८-८९ में ' 

१. देखिये पी० पी० एस० शास्त्री द्वारा संपादित “अनुशासन-पत्वे ' 
“7 १०४, २५; १०५, २३-४५॥ 

२. 'शांतिपवं” (शास्त्री द्वारा संपादित) --- १८८, ६१-६४; २५५, 
३९-४० | 

३. वनपवे! (शास्त्री) --२४, ३०। 
० हक रे १०० ३१६ पू० २६६: ६-९-३६/ पु २१६३ १६-६८ 
३९, पृ० ३३०; १८-७-४०, पृ० २५०; यं० इं०, भाग -२, पृ० ९३७। 


दर सर्वोदिय तत्त्व-दर्शन 


इंग्लैण्डमें हुआ था, जब उन्होंने दो अंग्रेज मित्रोंके साथ एडविन आनंल्डके पद्य- 
अनवादका अध्ययन किया था। वादमे उन्होंने गीताकी अधिकांश महसत्त्वपूण 
टीकाओंका अध्ययन किया। वहुत दिनों तक उन्होंने नित्य-प्रति गीताका पाठ 
किया और निरन्तर साठ वर्षो तक उसकी शिक्षाके अनुसार जीवन यापन किया । 
२८ जुलाई, १९२५ को कलकत्तेमें ईसाई पादरियोंके सामने दिये गये अपने 
व्याख्यानमें उन्होंने गीताके प्रति अपने प्रेमका प्रदर्शन इन शब्दोंसें किया था: 
“यद्यपि मैं ईसाई-धर्मकी वहुतसी वातोंका प्रशंसक हूं, तथापि में अपनेकों कट्टर 
ईसाई नहीं मान पाता । . . . हिन्दू धर्म, जैसा में उसे जानता हूं, मेरी आत्माको 
पूण रूपसे सन्तुष्ट करता है और मेरे सम्पूर्ण अस्तित्वमें ओतप्रोत है; और जों 
शान्ति मुझको भगवद्गीता और उपनियदोंमें मिलती है, वह ईसामसीहकों 
“पर्वतकी धर्मशिक्षा ' में नहीं मिती। जब मैं संशयों और निराशाओंसे घिरा 
होता हूं और जब मुझे क्षितिज पर एक भी प्रकाथ-रश्मि नहीं दिखाई देती, तब 
में भगवदगीताकी ओर मड़ता हं और मुझे सनन्‍्तोपके लिए एक-न-एक इलोक 
मिल जाता है और में तुरन्त घोर दुःखोंमें मुस्कराने लगता हूं। मेरा जीवन 
बाहरी दुःखोंसे पूर्ण रहा है और यदि उन्होंने मेरे ऊपर कोई अमिट और 
दिखाई पड़नेवाला प्रभाव नहीं डाला है, तो उसके लिए में मगवद्गीताकी 
शिक्षाओंके प्रति आभारी हूं।”' 

गीता महाभारतका सर्वाधिक मूल्यवान अंश है। महाभारतके समान 
गीताका भी प्रतिपाद्य वियय अहिसा नहीं है, जो “गीतायुगके पूर्व भी एक 
स्वीकृत और प्राथमिक कतंव्य” था; और न यह ग्रन्थ युद्धकी ही निन्‍्दा 
करनेके लिए लिखा गया है, जो उस समय हिंसासे असंगत नहीं समझा जाता 
था।' इसी प्रकार यह हिसाका भी प्रतिपादन नहीं करता। गीताका विपय 
है आत्म-साक्षात्कार और उसके साधन। दूसरे और अठारहवें अध्यायमें हमें 
गीताकी आत्म-्साक्षात्कार सम्बन्धी शिक्षाका निचोड़ मिलता है और वह 
अनासवितियोग या निष्काम कर्मका आदर्श । “ परन्तु फलत्यागका अर्थ परिणामके 
प्रति उदासोनता किसी प्रकार नहीं है। प्रत्येक कर्मके सम्बन्धर्में मनप्यको 
आनेवाले परिणामको, उस कर्मके साधनोंको और उसके करनेकी क्षमताकों 
अवश्य जानना चाहिए । जो मनुष्य इस प्रकार सक्षम होता है, जिसमें 
परिणामकी इच्छा नहीं है और जो अपने सामने आये हुए कार्यको उचित 

१. यं० इं०, भाग-२, पु० १०७८-७९। 

भीता और अहिसाके सम्बन्धके विषयमें देखिये गांधोजीका ' अनासबित- 
योग ' और “गरीताबोब ' तथा यं० इं०, भाग--२, प्‌० ९०७, ९२०७-४० ; हु० 
२१-१-३९, पृ० ४३० रे-१०-३६, प० २५७। 

२. दि गीता एकार्डिग टु गांधी, पृ० १२९; डायरी, भाग-१, पृ० १२९६। 





अहिसाकी परंपरा छ 


रूपसे पुरा करनेके लिए पूर्णतया छगा हुआ है उसके विपयमें ही कहा 
जाता है कि उसने इच्छाका त्याग किया है।” गांवीजीके अनुसार गीताकी 
यह मूलभूत शिक्षा इसके विरुद्ध है कि मुक्ति और सांसारिक कर्मोके वीच 
कोई सीमारेखा खींची जाय। इस शिक्षामें यह अच्तनिहित है कि “ हमारे 
सांसारिक कर्मो पर धर्मका शासन अवश्य होना चाहिये” तथा “उसको 
वर्म नहीं कहा जा सकता जिसका पालन नित्य-प्रतिके व्यवहारमें न हो 
सकता हो।”* दूसरे अध्यायके अन्तिम १९ इलोकोंको गांधीजी गीताकी 
व्याख्याकी कुंजी बताते हैँ और कहते हैँ कि इन इलोकॉर्में उनके लिए 
सम्पूर्ण ज्ञान भरा है। इन इलोकोंके अनुसार स्थिरखुद्धिकी प्राप्तिका सावन 
वाह्य पदार्थोका त्याग नहीं, वासनाओंका त्याग है। गीताका आदर्श पुरुष, 
स्थितप्रज्ञ, विनम्र और करुणापूर्ण है; सुख-दुःख, भय-द्वेपसे मुक्त 
है; उसका शुभाशुभ परिणाससे कोई सम्बन्ध नहीं। वह आवश्यक रूपसे 
अहिसक है; क्योंकि हिंसा कर्मफलके उपयोगकी इच्छा पर आधारित है। 
गांधीजीने एक वार जापानी विद्वान कग्रावासे कहा था, “अपनी वासनाओंकों 
मारनेके वाद अपने भाईको मारता सम्भव नहीं है।”' एक अन्य अवसर पर 
उन्होंने लिखा: “इस निस्स्वार्थ अनासक्तिका परिणाम उत्कृष्ठतम सत्य और 
अहिंसा होना चाहिये ।” इसके विपरीत अनासक्तिकौ इस चरम स्थितिकी पूर्ण 
सिद्धि अहिसाके व्यवहारके बिना नहीं हो सकती। 


निस्सन्देह गीताके उपदेशके बाद अर्जुन, जो युद्धसे विमुख हो गया था, 
अपनी भूछ समझ गया और यद्धके लिए सन्नद्ध हो गया। केकिन अर्जनके 
युद्ध-विमुख होनेका कारण नेतिक नहीं था। वह अपने सगे-सम्बन्धियोंकों मरते- 
मारनेके लिए खड़े देख झूठी करुणा, हृदयकी दुर्वहता और क्षणिक मोहके 
कारण युद्धविरोधी हो गया था। उसे इस प्रकार मारनेमें कोई आपत्ति नहीं 
थी। उसका असमंजस उन मनुष्योंके कारण था जिन्हें उसे मारना था। “इस 
आसक्तिका धामिक (दृष्टिकोणसे) उत्तर यह होगा कि न तो कोई सम्बन्धी 
है, न असम्बन्धी। . - - अतएवं, यदि युद्ध करना किसी भांति वैध है, तो 
इसमें कोई अन्तर नहीं पड़ता कि ( युद्धसे सम्बद्ध ) व्यक्ति सगे हूँ अथवा 
अपरिचित |” इस प्रकार अर्जुनका मोह कायरता है और श्रीकृष्णकी यह 
शिक्षा है कि कायरताकी अपेक्षा मरना-मारतना कहीं अधिक अच्छा है। 





१. दि गीता एकार्डिग दु गांधी, पू० १२८-२९। 
२. यं० इं०, भाग-२, पु० ९३५। 

३. हु०, १४-१-३९, पू० ४३०। 

४. बार, पृ० १४। 


८ सर्वोदिय तत्त्ब-दर्शन 


कहा जा सकता है कि अनासक्त रहते हुए भी श्रीकृष्ण कुरुक्षेत्रके 
यद्धमें उदासीन ने थे। वे न्याय और सत्यके पक्षमें थे। यद्यपि वे युद्धसे 
विरत रहे, लेकिन वे युद्धके विश्येपज्ञ थे। पांडवोंने उनके विशिष्ट ज्ञान और 
प्रामशंसे लाभ उठाया था। यह कहना ठीक न होगा कि उनकी सहायता 
केवल नैतिक ही थी। लेकिन गीताके श्रीकृष्ण मुक्तात्मा हैं। उनको पूर्ण 
मानसिक सच्तुलून प्राप्त है और वे हिंसा-अहिसासे परे हैँ। केवछ ऐसा ही 
व्यक्ति लेदामात्र भी आसक्तिसे मुक्त रहकर, सबके कल्याणके लिए संहार 
कर सकता है और संहार करते हुए भी अहिसक है। साधारण नश्वर 


मनुष्यके लिए अनासक्त अवस्थाकी प्राप्तिके साधनके रूपमें अहिसक व्यवहार 
आवश्यक है। 
बौद्ध और जैन धर्म 

धामिक और दाशनिक साहित्यमें अहिसा पर जोर तो दिया गया, 
परन्तु मान्यता यह थी कि अहिंसा सन्‍्तों और ऋषियोंका ही सद्गुण है। 
साथ-साथ पशुवलिका रिवाज भी चलता रहा। वौद्ध और जैनमत ब्राह्मण- 
धर्मकी विस्तुत धामिक क्रियाओं, जातिप्रथाके रूृढ़िवाद और बलिदाबोंकी 
हिसाके विरुद्ध क्रान्तिकारी विद्रोह थे। 

अहिंसा जैन दश्शनका प्रमुख सिद्धान्त है। जेनोंका विश्वास है कि सारा 
संसार असंख्य गरीरधारी आत्माओंसे भरा है। उनके शरीर या तो स्थल 
और दृश्य हें या सूक्ष्म और अदृइ्य। सब तत्त्वोंमें आत्मा है। दुःखका कारण 

आत्माका भौतिक शरीरके वन्चनरमें आना। अतः जीवनका अथ्थे है उन 

आत्माओंकी भी दुःख, जिनका शरीर अदृश्य है। शरीर-बन्धनसे आत्माके 
छुटकारेके लिए, मुक्तात्मा होनेके लिए, यह आवश्यक है कि व्यक्ति कर्मोकि 
वच्चनसे छूट जाय। इसके लिए तीन साधन हैँ, जिन्हें जैन “'चिरत्त' 
कहते है। ये है--सम्यक्‌ ज्ञान, सम्यक्‌ दर्शन और सम्यक चारित््य। 
सम्यक्‌ चारित्यमें पांच ब्रत हैं। इनमें प्रथम त्रत अहिसा है और अन्य चार हैँ 
सत्य, अस्तेय, अपरिग्रह और ब्रह्मचर्य । इन ब्रतोंका पालन जैन संन्यासीकों 
नियमसे और गृहस्थको यथाशक्ति करना चाहिए 

जन अहिसा पर बहुत अधिक जोर देते है। जैन साध अपने शरीर 
और कपड़ोंसे कीड़े-मकोड़ोंको नहीं हटाते, जीवरक्षाके अभिप्रायसे पानी छानकर 
पीते है, वेठ्नेकी भूमि साफ करनेके लिए झाड्‌ साथ रखते हैं। जीवनके प्रत्येक 
व्यवहारमें हिंसा होती है; क्योंकि संसार शरीरधारी और पीड़ाका अनभव 
करनेवाली आत्माओंसे भरा है। इसलिए जैन धमर्मका सिद्धान्त है कि अहिसाके 

१. गीता, १८, १७। 


आहसाकी परपरा ९, 


अनुयायीकों कम-से-कम कार्योमें रंगना चाहिए। इस' प्रकार जैन धर्म तपस्याके 
लिए ही तपस्याको प्रोत्साहित करता है। जैनोंके लिए अहिंसाका अर्थ हो गया 
छोटे-से-छोटे कीडे-मकोड़ेको भी न मारना। यह अर्थ अहिसाके निषेधात्मक 
स्वरूपका चरमवादी प्रयोग है और इस रुपमें, दीनवन्धु ऐन्ड्रयूज़के शब्दोंमें, 
“ अहिसा इतता भारी बोझ बत गयी कि मानवताके लिए उसे बहन करना 
लगभग असम्भव हो गया। * गांधीजीके अनुसार यह चरमवादी प्रयोग ऐसी 
मान्यता पर आधारित है, जो सर्देव सत्य नहीं है। यह मान्यता है कि जीवनकी 
यातनाकी अपेक्षा मृत्युकी यातत्रा अधिक कठोर है। और इसके कारण 
सानव-जीवतकी अपेक्षा मानवेतर जीवोंकी पवित्रता पर अनावश्यक वलरू 
दिया गया और इस प्रकार अहिसा विक्ृत हो गई। किन्तु यह याद रखना 
चाहिये कि जैनमतने इस देशमें अहिंसाकी परम्पराके जीवित रहने और 
गहरी होनेमें महत्त्वपूर्ण सहायता दी। 

जन-साधारणके जीवन पर जैन्तमतका किसी दूसरे प्रान्तमें इतना प्रभाव 
नहीं पड़ा जितना गृजरातमें, जहां गांधीजीका जन्म और पाठन-पोपण हुआ 
था। उनके बचपनमें उनके पिता, जो वैष्णव थे, प्रायः जैन साथुओंके सत्संगर्मे 
रहते थे। इस प्रारम्भिक जैन-प्रभावके होते हुए भी गांधीजी जैनियोंके 
विपरीत अहिसाके विधायक रूप पर उचित जोर देते हैं। 

वौद्धमत जैनमत द्वारा अपनाये हुए अहिंसाके चरमवादी दुष्टिकोणको 

नहीं मानता । गौतम वुद्धकी शिक्षाका प्रारम्भ पवित्रतामें होता है और अन्त 
प्रेममें। उनकी शिक्षामें तत्त्व-मीमांसाकी अपेक्षा नीतिधमंका प्राधान्य है। 
उन्तकी नेतिक शिक्षा उपनिपदोंके नैतिक सिद्धांतोंका व्यावहारिक प्रयोग है। 

मनुष्य-रूपमें जन्म लेने पर भी बुद्ध वर्णनातीत और निर्वचनीय तथा< 
गतके रूपमें हैं। वुद्ध ही धम्म, शाइवत नियम और सत्य हैं। 


१. सी० एफ० एन्ड्रयूज़ : महात्मा गांधीज़ आइडियाज़, पु० १३२। 

गांधीजी एन्ड्रयूज़ साहवसे सहमत हैं। उनके मतके लिए देखिये ह०, 
९--६-४६, १० १७२। 

२. यद्यपि गौतम बुद्ध भिक्षुओंकों जान-बूझकर ऐसे जीवॉंका मांस 
खानेको मता करते हूँ, जितका वध उनके लिए किया गया हो; किन्तु “यदि 
भिक्षुओंने न यह देखा हो, न सुना हो और न उन्हें सन्देह हो कि जीवोंका 
वध उनको खिलानेके प्रयोजनसे किया गया है, तो वे उन्हें मछडी और 
मांस खानेकी आज्ञा देते हैं।” कहा जाता है कि बृद्धेक अन्तिम भोजनमें 
सुअरका मांस भी सम्मिलित था।--एडवर्ड कोंज़ तथा अन्य (सम्पा०): 
वृद्धिस्ट टेक्ट्स श्र्‌ दि एजेज़, पृ० २२-२३; - आनन्द के० कुमारस्वामी : बुद्ध 
एण्ड दि गॉस्पेल ऑफ वुद्धिज्म, पृ० ७९। 


१० सर्वोदिय तत्त्व-दर्शेत्त 


वद्धकी शिक्षा्में नैतिकताका क्‍या स्थान है, इस सम्बन्ध्म यह कहा जा 
सकता है कि प्रकाशकी खोजमें बोधिसत्वका उद्देश्य निद्चिचत रूपसे चैतिक 
था। यह उद्देश्य है दुःखका अन्त करना।* मारके आक्रमण और प्रोभनसे 
व॒द्धकी सहज रक्षा उनके अलौकिक सदृगुणोंके कारण ही हुई। उन्होंने मारके 
इस अन्तिम और सृक्ष्मतम प्रलोभन पर भी विजय पा छी कि वे एकाकौ 
रहकर स्वयं ही वृद्धत्वके फछका आस्वादन करें। इसके विपरीत, जीवनके 
चरम रूक्ष्यकी प्राप्तिके मार्गका उपदेश देनेके लिए बुद्ध निकल पड़ें और 
पैतालीस वर्ष तक यह कार्य करते रहे। बुद्ध वास्तवमें नीतिधर्मसे परे शुभ और 
अशभसे निलिप्त हैं, क्योंकि इन दोचोंमें 'स्व” और “पर” की धारणा निहित 
है। वास्तवमें वे सभी वर्गोसे परे हैं। ऐसा कोई भी व्यर्वित हो सकता हैं, 
जो अज्ञानको दूर करके भवचक्रके नियमसे अपनेको मुक्त कर लेता है और 
अमरत्व प्राप्त कर छेता है। इसी अवस्थाकी प्राप्ति तर्क मनुष्यके लिए 
पिचि-नपेदक उन्दन रहता है 
बुद्धकी शिक्षाके अनुसार जीवनके चरम लरक्ष्यकी प्राप्तिकि लिए सदाचरण 
आवश्यक है, किन्तु केवछ यह ही पर्याप्त नहीं है। अनेतिक आचरण मनुष्यके 
लिए संकठपूर्ण होते हैं। अच्छाई और बुराई दोनों ही भनुष्यको वन्धनम 
डालतो हैँ, और निर्वाण इन दोनोंसे परे है।' 
शुद्धता प्राप्त करनेके लिए मनुष्यको संकल्पात्मक प्रयास्त द्वारा ' में" और 
“मेरा ' की धारणा निर्मूल कर देनी चाहिए, नाम और रूपसे ऊपर उठ जाना 


१. बोधिसत्वकी नैतिक परिपूर्णताकी व्याख्या करते हुए बुद्ध कहते हैं 
“वह स्वयं दस सम्यक्‌ आचारोंके क्तंव्यके अन्तर्गत जीवन यापन्र करता है 
और दूसरे लोगोंको भी इसीकी प्रेरणा देता है।” 

गीधिसत्वका संकल्प है: में समस्त पीड़ाओंका भार स्वयं अपने 

पर लेता हुं। कुछ भी हो, मुझे सभी जीवों परका भार वहुन करना है। मेने 
सभी जीवोंके परित्राणका ब्रत लिया है। . . . जन्म, वृद्धावस्था, व्याधि, मृत्यु 
और पुनर्जन्मके त्राससे संसारके सभी जीवधारियोंका मुझे त्राण करता हैं।” 
-“: एडवर्ड कोंज़ तथा अन्य, ऊपर उद्धृत, पु० १३५, १३१-३२ (पंचविरुति- 
सहल्लिका, १९४-९५, शिक्षासमुच्चय, २८०-८१) 

२. आनन्द के० कुमारस्वामी तथा आई० बी० हॉनेर: दि लिविंग 
थॉदव ऑफ गौतम, दि बुद्ध, प० १५। 

३. “शुद्धता सद्गुणसे नहीं प्राप्त की जा सकती है और न उसके 


विना ही (सुत्तनिपात, ८३९); शुद्धता केवल दोपसे मुक्ति ही नहीं वरन्‌ गुणसे 
भी मूक्ति है।” --- वही, पु० ३६। 


अहिसाकी परंपरा ११ 


चाहिए और भवचक्कको स्पष्टतासे देखया चाहिए और “अमरत्व ' में ' सद्य: 
प्रविष्ट ' हो जाना चाहिए।' 
वौद्धमतके चार प्रमुख सत्य (चतुर्सत्यानि) हैं--द दुःख अथवा व्याधि, 
उसका कारण, उसका निरोध और कारणके निरोधका सागे। दुःखकी समस्या, 
जिससे मुख्य रूपसे बुद्धका सम्बन्ध है, “समस्त उत्पन्न होनेवाली, संयुक्त 
( समग्रतापूर्ण ) और परिवततेनशीरू वस्तुओंके विनाश, दुःख, व्याधि, जरा और 
मृत्युके वन्धचकी समस्या है।” इस वन्चनका एक कारण है अज्नान, जो 
प्राथमिक बुराई है, समस्त दुःख और बन्धनका अन्तिम कारण है। आत्म- 
संयमकी तनेतिक नियमावली आर्य अष्टॉंगिक मार्गको “वौद्धमतका सार” 
कहा गया है। यह मार्ग उन लोगोंके लिए है जितकी आवश्यकताएं कम 
हैं, उनके लिए नहीं जिनकी आवश्यकताएं अधिक हैं; क्योंकि “ बुद्धने 
इन्द्रिय-सुखोंकी तुलना सूखी हड्डीसे की है, जो महाद दुःख और महान 
पीड़ा पहुंचानेवाली है और जिसमें आगे संकट हैँ।”" वास्तवमें, वौद्धमत 
उन सभिक्‍थुओं के हेतु आत्म-संयमका उपदेश है, जो “संसारमें जीवनकी 
अन्धकारमय अवस्था ” का परित्याग कर देते हेँ । यह मार्ग आत्म-दमन 
और इन्द्रिय-सुख दोनोंकी ही चरम स्थितियोंका परित्याग करता है और 


१, “ये साधन, जिनका वास्तवमें प्रयोग होता है, स्वयं निर्वाणके साधन 
नहीं हूँ, वरन्‌ निर्वाणकी दृष्टिमें पड़नेवाली सभी वाधाओंको दूर करनेके साधन 
हैं। ” --कुमारस्वामी तथा हॉर्नर, ऊपर उद्धृत, पृ० १७ 

२. कुमारस्वामी तथा हॉनर, ऊपर उद्धृत, पृ० १३, “निश्चित रुपसे 
पूर्वंकी भांति में अब भी यही शिक्षा देता हुं : दुःख और दुःखका निरोध। ” 
कोंज़ तथा अन्य, ऊपर उद्धत, पु० ११ (मज्ज्ञिम-निकाय, प्रथम - १४० ) । 

“है भिक्षुओ, दुःख, उसकी उत्पत्ति, उसका अन्त, उसका अन्त 
करनेके मार्गके सम्बन्धमें जो कुछ भी न जानना है-- यह अज्ञान कहलाता 
हैं। ”“ -- कुमारस्वामी तथा हॉनर, ऊपर उद्धृत, पृु० १४६, (संयुक्त- 
निकाय, द्वितीय-४) 

“जव अज्ञानसे मुक्षि मिल जाती है और ज्ञानका उदय हो जाता है 
तब मनुष्य इन्द्रिय-सुखों, कल्याणात्मक विचारों, कर्मकाण्ड और रीतियों तथा 
आत्म-विपयक सिद्धान्तके मोहमें नहीं भागता। ” -- कोंज़ तथा अन्य, ऊपर 
उद्धृत, पु० ७६, (मज्झ्िम-निकाय, प्रथम-६७) । 

४. आये अधष्टांगिक मार्गके अंग हैं--सम्यक्‌ दृष्टि, सम्यक संकल्प, 
सम्यक्‌ वाणी, सम्यक्‌ कर्मान्त, सम्यक्‌ आजीविका, सम्यक्‌ व्यायाम, सम्यक्‌ 
स्मृति, सम्यक्‌ समाधि। 

५. कुमारस्वामी तथा हॉनर, ऊपर उद्धृत, पु० १२२। 


१२ सर्वोदिय तत्त्व-दर्शेन 


आवश्यक रूपसे अहिसामय है। अहिसाका वौद्ध भिवखुओंके दस  शिक्षापदों में 
और. सामान्य जचोंके 'पंचझ्षीलों' में प्रथम स्थात है । ये. पंचशीलः प्रथम 
पांच शिक्षापदोंके ही अनुरूप हैं। 

वद्धने अहिंसाकी शिक्षा विधायक दृष्टिसे प्रेम करने तथा निषेधात्मक 
दष्टिसे अपने और दसरेके प्रति आघातसे वचनेके रूपमें दी है। वे जीवधात 
न दी हुई वस्तुके ग्रहण, असत्य भाषण, विद्वेषपूर्ण वचन, लोभ, रोषपूर्ण 
गैषारोपण, उम्र क्रोच और अहंके त्याग पर बल देते हैं। गृहस्थोंको भी 
जीवित प्राणियोंके प्रति हिंसा तथा युद्धसे बचना चाहिए। युद्ध, सघप और 
हिंसासे कोई समस्या नहीं लझती। इनसे भय और इसी प्रकारके प्रतिरोधक 
उपायोंकी उत्पत्ति होती है। बृद्धनें कल्यों और शाक्योंके बीच युद्धको रोक 
दिया था। बुद्धके अनुसार: “विजय घृणाकों जन्म देती है, क्योंकि विजित 
दुःखी रहता है। 

मन, वचत और शरीरके कर्मोके विपयमें उत्तकी शिक्षा है: “ राहुल, 
यदि तुम समझते हो कि इससे अपनी, अन्यकी अथवा दोनोंकी हानि हैं और 
यह अनूचित है, तो ऐसा कार्य, जहां तक तुम्हारी शक्तिमें हो, तुम्हारे द्वारा 
नहीं होना चाहिए।' 

कु वचनके सम्वन्धमें रुरू-मृग-जातकका एक अंश, कुमारस्वामीके अनुसार, 
सम्पूर्ण साहित्यमें अपनी चरम कोमछता और विनम्रतामें सम्भवतः अद्वितीय है: 

/ बोधिसत्व पूछते हूँ, कौच ऐसा होगा जो पापपूर्ण ऋृत्य करनेबारोंके 
प्रति जान-बूझकर कटु वाणीका प्रयोग करेगा, जैसे कि वह उनके दोषके 
घाव पर नमक छिड़क रहा हो? ”* 

अहिसाकी अभिव्यक्ति विधायक रूपसे प्रेम, करुणा, कोमछता और 
निष्पक्षतामें होनी चाहिए। बुद्ध जिस प्रेमकी शिक्षा देते हैं वह समस्त जीवोंके 
भ्रति सचेतन रूपसे अपनाया हुआ कल्याण-भावनायकत प्रेम है। वे चाहते 
हैं कि भिक्षु समस्त प्राणियों, समस्त श्वासधारियों, समस्त जीवों और सभी 
पदार्थोके प्रेमपूर्ण हृदयसे आप्लावित हो। यह प्रेम विपयेच्छा, कामना अथवा 
प्रतिदानकी आश्ाके प्रेरक हेतुसे मुक्त है। वुद्धके अनुसार चाहे किसीके शरीरके 
दुबड़ें दुकड़ें कर दिये जायं, पर उसे सभी जीवोंके प्रति सदृभावका ही प्रद- 
शेन करना चाहिए, शरीरके टुकड़े टुकड़े कर देनेवालोंकी मुक्तिके लिए भी 
धघंयवान रहना चाहिए और मनमें भी उनको आघात नहीं पहुंचाना चाहिए 


१. कुमारस्वामी तथा हॉनर, पृू० १५२। 


२. आनन्द कुमारस्वामी: बुद्ध एण्ड दि गॉस्पेल ऑफ वद्धिज्म, प्‌ ० १७८) 
रे. कुमारस्वामी, ऊपर उद्धत, पृू० १११। 





अहिसाकी परंपरा १३ 


निप्पक्षता मनुप्यको सिलतेवाले सुख और दुःखके प्रति भैयें अथवा 
निरपेक्षिताकी आत्म-मूलक अवस्था है। दानशीलता, दयापूर्ण भाषण, परोप- 
कार और सबके साथ समान व्यवहार ही मुदिता अथवा सहानुभूतिका 
आधार है।' 

करुणा उस अन्‍्तर्देष्टिका फल है जिसके द्वारा मनुप्यको सब जीव ऐसे 
दिखाई देते हैं, जैसे उन्हें कोई वधके लिए ले जा रहा हो।' 

भेत्त-सुत्त ” बुद्धक्ी अहिसाके आदर्शको स्पप्ट करता है: 

“जिस प्रकार माता स्वयं अपने जीवनकों भी संकटमें डालकर अपने 
पुत्रकी, अपने एकमात्र पुत्र॒की रक्षा करती है, उसी प्रकार जीवोंमें असीम सद्‌- 
भावना होनी चाहिए। संसारमें ऊपर, नीचे, चतुदिक विरोधी हितकी भावनाके 
मिश्रणसे मुक्त लिस्संकोच रूपसे असीम सद्भावनाका प्रसार होता चाहिए। 
यदि कोई मनुष्य अपनी सम्पूर्ण जागृत अवस्थामें-- चाहे खड़ा हो, चल 
रहा हो, वैठा हो अथवा लेटा हो --- इसी मानसिक अवस्थामें दृढ़तासे स्थित 
रहता है, तो यह कहावत चरितार्थ होती है कि इस संसारमें भी पविन्नता 
प्राप्त हुई है। /* 

वुद्धका सार्ग प्राथमिक रूपसे सामाजिक वन्चनोंसे असम्बद्ध है और 
सामाजिक कारयोसे निर्लिप्त भिक्षुसंघके लिए ही है। उसका प्रत्यक्ष सम्बन्ध 
समाजसे नहीं। कुमारस्वामीके शब्दोंमें ” उनको जनतन्त्रवादी अथवा समाज- 
सुधारककी उपाधि देना नितान्त अनुपयुकत है। संसारमें व्यवस्थाकी स्थापना 
करना अथवा सामाजिक अन्यायका निराकरण करना उनका प्रयोजन नहीं 
था।” इसीलिए वौद्धमतने समाज-व्यवस्थाके आदर्शका कभी निर्माण नहीं 
किया। वुद्धके सामने प्रायः निर्णयार्थ प्रसंग छाये जाते थे और वे गृहस्थोंके 
लिए उपयुक्त नेतिकताकी चर्चा करते रहते थे । किच्तु इस सन्दर्भमें भी 
उन्होंने अपनेको अधिकांशमें माता-पिता और सन्‍्तान, पत्ति और पत्ती, 
स्वामी और सेवक तथा मित्रोंके पारस्परिक कर्तव्यों तथा 'भिक्‍खुओं” और 
ब्राह्मणोंके प्रति सेवाके कर्तव्य तक ही सीमित रखा । इसका कारण यह 
है कि अच्छे शासनसे निव्वान ( निर्वाण ) नहीं प्राप्त हो सकता और 
निर्वाण ही उनके उपदेशका एकसात्र ध्येय है। वौद्धमतका शासनसे तनिक 
भी सम्बन्ध नहीं और न उसका उसमें विश्वास ही है। वौद्धमतके लिए 


१. कुमारस्वामी तथा हॉनर, ऊपर उद्धत, पृु० ३२, ११६, १३६; 
कोंज़ तथा अन्य, ऊपर उद्धृत, पृ० १८० तथा १३६। 

२. कोंज तथा अन्य, ऊपर उद्धृत, पू० १२७ 

३. आनन्द कुमारस्वामी, ऊपर उद्धृत, पृ० १०२। 


१ सर्वोदिय तत्त्व-दर्शेन 


राजनीतिक वुद्धिमता “असत्यताका मलिन मार्ग” है ।* अतः बुद्धकी 
अहिसाकी शिक्षा, अधिकांशमें वैयक्तिक सम्वन्धों तक ही सीमित हे । इस 
पर भी, सभी प्रकारकी हिसासे दूर रहनेका, घृणाके बदले प्रेम करनंका 
और. समस्त जीवोंके प्रति करुणाका, उनका सिद्धान्त निस्मन्देह मानवताके 
सहानतस अग्रगासी चरणोंगें मे एक है। 
अज्ञोक 

अहिंसाके इतिहासमें अद्योकका विशेष स्थान है । इतिहासमें इतने 
विस्तृत साम्राज्यका शासत अहिंसक नीतिसे करनेके प्रयत्नका श्रेय केवल 
उन्हींकों प्राप्त है। कलिगके युद्धके जन-संहार और निर्देयतासे दु:खी होकर 
उन्होंने फिर युद्ध न करनेका सफल संकल्प किया, आखेट और मांस-भोजन 
छोड़ दिया और संसारके सामने सा्वभौम शान्ति और सब जीवोंके अआतृत्वका 
आदर रखा। अंग्रेज विचारक एच० जी० वेल्सके शब्दोंमें, “वे ही एकमात्र 
ऐसे योद्धा सम्राद हैं, जिन्होंने विजयके थाद युद्धकों त्याग दिया।” 

अपराजित सीमा-निवासियोंकों अशोकका यह सन्देश था : “ राजा चाहता 
है कि उसके अपराजित सीमा-निवासी उससे डरें नहीं, वल्कि उसमें विश्वास 
रखें। और उनको उससे दु:ख नहीं, सुख मिलेगा।” उन्होंने घोषित किया 
कि “ मुख्यतम विजय है धर्मकी विजय, न कि शक्तिकी। ” उनकी अहिसक 
विदेशी नीतिके आधारभूत सिद्धान्त थे छोटे-बड़े सव देशोंकी स्वतंत्रता, समता 
और आतृत्त और इस नीतिका विधायक पक्ष था “प्रीति ' द्वारा धर्म-यिजय, 
जिसकी अभिव्यक्ति समाज-सेवा और नैतिक प्रचारमें होती थी। 

साम्राज्यके अन्दर उनकी सरकार सदा समाज-सेवाके कार्यमें लगी रहती 
थी। सरकारने जनताको उन प्रमुख नैतिक सिद्धान्तोंकी शिक्षा देनेका प्रवन्ध 
किया था, जो प्रत्येक धर्मंको मान्य हैं। अशोक इस कारण सा्वभौम धर्मके 
प्रथम शिक्षक माने जाते हैं। अशोक अपने नैतिकता और शासन-सम्वन्धी 
सिद्धान्त शिलाओं और छाटों पर खुदवा दिये थे। इनमें से पहला, दूसरा 
और चौथा शिलालेख अहिंसाके सम्बन्धमें हैं। 

लेकिन अशोकने सेनाको रखा था और जनतासे नैतिक सिद्धान्तोंका 
पालन बल-प्रयोग और दण्डके सामान्य साधनों हारा करवाया जाता था। 

बादके धामिक सम्प्रदाय, धर्म-शिक्षक और विशेष रूपसे भक्तिसार्गका 
उपदेश देनेवाले सन्त ' सत्य, करुणा, दानश्ीलता, नम्रता, सहिष्णुता तथा अन्य 

१. कुमारस्वामी, ऊपर उद्धृत, पू० ११७, ११९, १७६। 


२. बहुतसे हस शायद इस बातसे परिचित होंगे कि गांधीजीका प्रिय 
भजन * वेष्णवजन तो तेने कहीए ? भक्तिमार्गके प्रसिद्ध सस्तकवि 
(आवी दी  मगह, सन्तेकवि नरसिह मेहता 





अहिसाकी परंपरा श्प्‌ 


अहिंसक सद्गुणोंकी शिक्षा देते रहे। इसलिए अहिंसाकी परम्परा शताव्दियों 
तक चलती रही। लेकिन अहिसाके घिकासमें अशोकके उपरान्त कोई विशेष देन 
नहीं है। दूसरी ओर भक्तिमार्गके सन्त शिक्षक सांसारिक जीवन और आत्म- 
साक्षात्कारमें भेद करते थे और इस विद्वासने जड़ पकड़ लो थी कि धर्मेतर 
कार्योंमें अहिसाका प्रयोग नहीं हो सकता। 


अहिसाके प्रयोग 


भारतके निवासी प्राचीन कालसे ही बुराईका प्रतिरोध करनेकी अहिसक 
पद्धतियोंसे भी परिचित रहे हैं। धरना, बहिष्कार, प्रायोपवेशन (आमरण 
उपवास), आज्ञाभंग और. देशत्यागके सत्याग्रही शस्त्रोंका व्यक्तियों और 
कभी-कभी छोटे-छोटे जनसमूहों द्वारा प्रयोग भारतीय राजनीतिमें गांधीजीके 
प्रवेशसे पूर्व हुआ था ॥ विशप हैबरने गांधीजीके समयसे वहुत पहले वनारसके 
तीन लाख निवासियोंके ब्रिटिश सरकारके विरुद्ध असहयोगका वर्णन किया 
है।' इसी तरह सन्‌ १८३० में मैसूरकी सम्पूर्ण जनताने शासकके अत्याचारके 
विरुद्ध असहयोग किया था। अपनी आत्मकथामें गांधीजीने अपने पिताके 
सफल अहिसक प्रतिरोधका वर्णन किया है। वे राजकोटके दीवान थे। 
असिस्‍्टेन्ट पोलिटिकल एजेंटने राजकोटके शासनके बारेमें अपमानजनक बातें 
कहीं । उनके पिताने इसका विरोव किया। इस पर एजेंट नाराज हो गया 
और उनके क्षमा-प्रार्थना करनेसे इनकार करने पर उसन उनको कैद करवा 
लिया | उनको कुछ घण्टे हिरासत रहना पड़ा | लेकिन शहरमें उत्तेजना 
फैल गई और एजेंटको उन्हें छोड़ देना पड़ा। 


इस्लाम 


अहिंसा किसी एक जाति, देश या धर्मकी विशेषता नहीं है। प्रेमकी 
अभिव्यवित होनेके कारण वह सावंभौम सद्गुण है। यह बतलानेके' पहले कि 
दूसरे देशों और धर्मोमें अहिसाके विकासकी झूपरेखा क्या थी, इस्लाममें 
अहिंसाके स्थानका संक्षिप्त उल्लेख करना ठीक होगा। 


दुर्भाग्यसे सामान्य मनुष्योंकी यह्‌ धारणा हो गई है कि इस्लाम हिसा 
और वल-प्रयोगसे सम्बद्ध है। लेकिन मुहम्मद साहवका उपदेश आवश्यक 
रूपसे दया, शान्ति और प्रेमका हैं। केवल मनुष्यों ही के प्रति नहीं, वरन्‌ सब 
जीवधारियोंके प्रति कुरान अहिसाको हिंसा पर तरजीह देता है। इस्लाम * 





१, डोक : एम० के० गांवी, पृ० ८७। 
२. वार्ट दि लाइट : कान्ववेस्ट ऑफ वायोलेन्स, अध्याय ७। 
३. आत्मकथा, माग-१, अध्याय १, १० ११! 


१६३ सर्वोदिय तत्त्व-दर्शन 


शब्दका हौ अर्थ है शान्ति, 'सुरक्षा', 'मुक्ति”। मुसलमानोंके सामान्य 
अभिवादन-शब्द 'अस्सलामालेकुम ' का अर्थ है ' आपको शात्ति प्राप्त हो। 
अपने व्यक्तिगत जीवनमें मुहम्मद साहब बहुत सौजन्यपूर्ण और दयालु 
तथा “ पर्देतशीन कुमारीसे भी अधिक सरूज्ज” थे। अपनेसे छोटोंके प्रति 
तो वे विशेष रूपसे क्षमाशील थे । अपने नौकर अनसको तो शायद ही उन्होंने 
कभी डांटा हो। वे बच्चोंसे प्रेम करते थे और जश्ञाप कमी नहीं देते थे।' 


अरबमें उस समय स्त्रियों और दासोंके साथ बड़ा अन्याय होता था। 
मुहम्मद साहवने अपने अनुयाय्रियोंकों आज्ञा दी कि वे इनके प्रति अच्छा 
वर्ताव करें। उन्होंने जानवरोंके अधिकारों पर भी जोर दिया और आमोद- 
प्रमोदकके लिए की गई जीवहिसाको निन्‍्य वताया। उनकी शिक्षा थी कि 
किसी भी जानदारके साथ, चाहे वह पशु हो या पक्षी, निर्दयता नहीं करनी 
चाहिए, क्योंकि सभी इस जीवनके बाद खुदाके पास वापस जाय॑ंगे। उन्होंने 
आज्ञा दी कि निज्ञाना मारनेवाले निशानेकी जगह जीवित चिड़ियोंका उपयोग 
न करें। 

निस्सन्देह कुरान रक्षात्मक युद्ध और अन्यायीके विरुद्ध युद्धकी आज्ञा देता 
है। मुहम्मद साहबने स्वयं रक्षात्मक युद्ध किये, और हारे हुए शत्रुओंकों 
क्षमा कर दिया। इसके अतिरिक्त कुरानमें कुछ ऐसे स्थल भी हैं, जो यह 
प्रदर्शित करते हूँ कि मुहम्मद साहब हिसाकी अपेक्षा अहिसाको अन्याय और 
बुराई पर विजय पानेका अधिक अच्छा उपाय समझते थे। उन्होंने कहा, 
४ बुराईको उसके द्वारा हटाओ जो उससे (वुराईसे) अधिक अच्छा है।”' 

उन्होंने बल-प्रयोग द्वारा धर्म-परिवर्ततकी आज्ञा नहीं दी। उन्होंने कहा, 
४ ध्मेमें बल-प्रयोग नहीं होना चाहिए। ठीक मार्ग गलत (मार्ग ) से स्वयं ही 
स्पप्ट है।” “ लेकिन अगर खुदाकी यही मर्जी होती तो दुनियाके सब 
आदमियोंने एक ही मजहबको माना होता। तव क्या तू उनको इस बात 
पर मजबूर करेगा कि वे तेरे धर्मको मानें? कोई आदमी बिना खुदाकी 
मर्जकि धर्मको मात नहीं सकता।”'* एकमात्र उपाय, जिसकी उन्होंने आज्ञा 


दी, ३ था उपदेश।* उन्होंने धामिक सहिष्णुताके सिद्धान्तकी और सब जातियों, 
ंगों और धर्मोके मनुष्योंके भाईचारेके आदर्शकी शिक्षा दी।'* 


१. पी० डी० एल० जान्सटन : मुहम्मद एण्ड हिज पावर, पृ७ १४९। 
२. कुरान, ६३८; वही, २९३९ और २१९०-९३; वही, २८। 
3८; ५१२७; १७॥१२७; २३।१९६; वही, २।१५६; वही, १०९९-१००; 
३११९; ६१०८; १६।१३८; २५॥२२; १३॥८; २२९॥४१, इत्यादि । 
हे. सोपर : रेलिजन्स ऑफ मैनकाइंड, पृ० २२६। 


अहिसाकी परंपरा १७ 
चीन 


चीनमें भी अहिसाकी परम्परा दीघंकालीन है। सहस्नों वर्षेसि हड़ताल 
एक सुपरिचित शस्त्र रहा है और ईसासे ५४६ वर्ष पूर्व भी चीनमें निःशस्त्री- 
करणके प्रस्तावका इतिहास मिलता है। चीनके तीनों धर्म -- कन्फ्यूशियच 
धर्म, ताओ धर्म और बौद्ध धर्म शांतिपिय हैं। | ; 

कन्फ्यूशियस (ई० पू० लगभग ५५१-०४७८ ) ने अन्य विचारकों द्वारा 
की हुई युद्ध-बीरता और वलिदानकी प्रशंसा-सम्बन्धी भूलसे अपनेकों मुक्त 
रखा । उनके मतमें साहसपूर्ण मृत्युकी अपेक्षा सामंजस्ययुकत, संयमपूर्ण जीवन 
अधिक प्राह्मय है। कन्फ्यूशियसका स्वर्ण-नियम, जो सब प्रकारके मानवीय 
सम्बन्धोंका आधार है, पारस्परिकताका सिद्धान्त हैं। पारस्परिकताका अर्थ 
यह है कि मनुष्योंकों दूसरोंके साथ वैसा वर्ताव नहीं करता चाहिए, जैसा 
वे चाहते हूँ कि दूसरे उनके साथ न करें। 

कन्फ्यूशियसको व्यक्तिगत सम्बन्धोंमें हिसा मान्य न थी। लेकिन दे 
सामूहिक हिंसाके विरोधी न थे। वे सेनाकों शासतकी तीसरी आवश्यकता 
मानते थे। उन्होंने चीनके ताओ धर्मके प्रव्तेक लाओत्सेके इस सिद्धांतकों भी 
असंगत माना कि वूराईके बदले भलाई की जाय। उनके मतसे वुराईका जवाब 


मर 


स्याय है।' इस प्रकार यद्यपि उन्होंने व्यवितगत सम्बन्धोंमें वदछा लेनेकी 
प्रवृत्तिको त्याज्य बताया, लेकिन प्रेमसे बुराईको जीतनेकी शिक्षा उन्होंने 
नहीं दी। 

कन्फ्यूशियसके समकालीन छाओत्से, जिनको “ अराजकतावादी, विकास- 
वादी और शान्तिवादी दार्शनिक ” कहा गया है और जिनकी शिक्षाएं वादमें 
आधुनिक ताओ मतके रूपमें विकसित हुई, कन्फ्यूशियूससे आगे बढ़ गये 
हैं। आघातके प्रति वैयक्तिक प्रतिक्रियामें नें अहिसाके विधायक पक्ष पर 
अर्थात्‌ इस सिद्धान्त पर जोर देते है कि वुराईको प्रेमसे जीतना चाहिए । 
“ताओ ' का अर्थ है 'मार्ग । छाओत्सेके अनुसार मनुष्यका पत्स धर्म यह है कि 
'ताओ ' को, जो अहंकार और हिंसाके विपरीत अहंत्यागका शाहवतत सावेभौम 
सिद्धान्त है, सीखे और उसका अनुकरण करे। अहुंत्यागका अर्थ है स्व की 
भावनाकों मिटा देना और वुराईके वदके भछाई करना। इस मकार चीनमें 
पहले-पहल लाओत्सेने (हिंसक) अप्रतिरोवके सिद्धान्तका प्रतिपादत किया। 
लेकिन उनकी शिक्षा वैयक्तिक सम्वन्धों तक सीमित रही और उन्होंने 
यह विवेचन नहीं किया कि इस सिद्धान्तका प्रयोग सामाजिक सम्बन्धोंमें 
किस प्रकार हो सकता है। ।$ 


002... 
१. सोपर: रेलिजन्स ऑफ मेनकाइंड, पृ० १६३। : 
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१८ सर्वोदिय त्तत्द-दर्शन 


पिछले कुछ दिवोंमें चीचने अनेक वार इंग्लेण्ड और जापानके विरुद्ध 
आथिक वहिष्कारका प्रयोग किया है। चीन आज युद्धविरोधी देश 'नहीं 
है, लेकिन वह आक्रामक यप्द्रीयतावादसे भी मुक्त है। 


यूनाव और रोल 


प्राचीन यूनानमें मह॒पि सुकरात सत्याग्रही थे। उन्होंने सत्यके 
अन्वेषणकी और अपने देशवासियोंके अन्यविश्वासोंके अहिसक प्रत्तिरोधको 
छोड़ देनेकी अपेक्षा विपके प्यालेको स्वीकार किया। 

उनके शिष्य प्छेठोका कहना था कि सुष्टि पाश्विक शक्तिके ऊपर 
अहिंसाकी विजय है। प्लेटोके अनुसार हिंसासे विश्वृंखखताकी उत्पत्ति होती 
है। 'रिपव्लिक' तामकी विख्यात पुस्तकर्मे प्लेटोने योद्धाओंके वर्गकों 
दाशंनिकोंके वाद रखा है। हे 

स्टोइक दाशंनिक एपिक्टेटस और मारकस ऑरेलियसने स्पप्ट झूपसे' 
वैयक्तिक मामलोंमें वुराईके (हिंसक) अप्रतिरोवके सिद्धान्तका प्रतिपादत 
किया। परन्तु यह सिद्धान्त युद्ध और अपराधके दण्डके सम्बन्धमें प्रयुक्त नहीं 
किया गया।* 

ईसासे पूर्व पांचवीं सदीके प्राचीन रोममें अहिसात्मक असहयोगका 
एक स्मरणीय दुष्ठांत है। शोषित प्लेवियन वर्गने संगठित अहिंसक हिजरतके 
हारा शोपक पैद्रीयन चर्गको राजनेतिक और आर्थिक अधिकार देनेके लिए 
विवश किया। 


यहूदी मत 

यहूदियोंकी धर्म-पुस्तक ओल्ड देस्टामेन्टर्में ऐसी शिक्षाओंका बाहुल्य है, 
जो आज अहिसाके अप्दोलनकी विरासत हैँ। पेन्टाट्यूककी कुछ शिक्षाएं 
उल्लेखनीय हूँ: यदि तुझे अपने शत्रुका भटकता हुआ बैल या गवा मिल 
जाय, तो तुझे निरचय ही उसे झत्रुके पास फिर वापस छाता चाहिए।” 

है यदि तेरा जत्रु भूखा है तो उसे खानेको रोदी दे और अगर वह 
प्यासा है तो उसे पीनेको पानी दे।”! * 

है; ०. 

है यदि तेरा शत्र्‌ असफल हो तो तू प्रसन्न न हो और यदि उसे ठोकर 

लगे तो तू हृदयमें हपित ने हो।” 

“ घृणा अगड़ोंको उकसाती है; लेकिन प्रेम सव पापोंको ढक लेता है। 

१. सी० एम० केस: नॉन-वायोलेन्ट कोअर्शन, पृ० ३४-४१। 

२. राइट : काल्ववेस्ट ऑफ वायोछेन्स, पृ० १०६-०७। 

३. एक्सोडस, २३-४; श्रॉवर्वूस, २५-२१; २४-१७; १०-१२ । 
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यहुदी मतके उत्तरकालोन धर्मग्रल्थों-- मिश्ना, उसकी टीकाओं और 
ताल्मृद --- ने इस परम्पराको जीवित रखा। 

प्राचीन यहूदी जातिके वारेमें प्रोफेसर डब्ल्यू० ई० हॉकिगने छिखा है: 
“उस (जाति ) के वारेमें एक सुदृढ़ धामिक आस्थाके कारण यह सम्भव 
हो सका है कि उसके सार्वजनिक मामछोंका संचालन एक अनौपचारिक 
अहिसक रीतिसे और वल-प्रयोगके विना हुआ । और यद्यपि उसकी पुनरावृत्ति 
नहीं हो सकती, उसका नैतिक समतुल्य सोचा जा सकता है। लॉर्ड एक्टन 
लिखते हैं, “ इज़राइल निवासियोंका शासन एक संब था, जिसके अस्तित्वका 
साधन राजनैतिक सत्ता नहीं, परन्तु जाति और धर्मकी एकता थी और जो 
शरीर-शक्ति' पर नहीं परन्तु ऐच्छिक प्रसंविदा पर आधारित थी।”* 

यहुदियोंके धर्मंग्रन्थोंगें अहिसाका महत्त्वपूर्ण स्थान अवश्य है, फिर भी' 
बहुत समय तक यहूदियों पर जो निर्देयतापूर्ण अत्याचार हुए हैं, उस कालमें 
यहुदियोंमें अहिंसात्मक प्रतिरोधके सिद्धान्तको माननेकी प्रवृत्ति दिखाई नहीं 
पड़ती। अपने पड़ोसी राज्योंके प्रति इज़राइहूका दृष्टिकोण युद्धात्मयक और 
अनेक अवसरों पर आक्रामक भी रहा है। 

ईसाई धर्म 

ईसाई धर्मकी उत्पत्ति यहूदी धर्मसे हुई और ईसाने कहा कि उनका 
सिद्धान्त ओल्ड टेस्टामेन्टके धर्मप्रवतेकोंकी शिक्षा भर्थात्‌ प्रेमका नियम ही 
है। ईसाने इस नियमको पारस्परिकताके स्तरसे अग्नतिशोध और सूजनात्मक 
प्रयोजनके स्तर पर उठाकर नेतिक दृष्टिकोणसे उसको कऋ्रान्तिकारी और काया- 
परूट करनेवारा व॒ता दिया है। उनके वार वार दुहराये हुए ये शब्द, “ तुमने 
सुना है कि प्राचीन धर्मप्रवर्तकोंने किस प्रकार यह कहा है, - . - छेकिन 
में तुमसे कहता हूं,” उनकी शिक्षाके कायापछूट कर देनेवाले प्रभावको स्पप्ट 
करते हैं।* 

ईसामसीह भौर उनकी शिक्षाएं गांवीजीके सत्याग्रही दर्शानका एक 
महत्त्वपूर्ण त्लोत हैं। गांवीजीने एक वार अपने मित्र जें० जें० डोक साहवसे 
कहा था कि स्पू देस्टामेन्ट और विश्येषकर पर्वतकी धर्मशिक्षा ' ने ही वास्तवमें 
उनके दृदयकों सत्याग्रहकी उपयुकक्‍तता और मूल्यके प्रति जागृत किया। गीताने 
इस छापकी गहरा कर दिया। बार टॉल्ल्टॉय्के दि किग्डम जॉफ गाँठ इस 


77७ ६...००० य ! गन ये नासा स्वाय स्ःप दिया द्राआखए़ गांधीजीके +> ऊपर सकने 
विद्यिल यू प्रस्यने इसको स्वार्यी रूप दिया। बादमें भांधीजीके ऊपर रस्किन, 





वफिंग: गन एण्ड दि उंटेट न वर के 
१. हॉकिंग; मेन एण्ट दि स्टेट, पृ० ९१६; भौर उसी पृष्ठ पर छॉड्ड 
एछठदनाा उद्धनण। 
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थोरो और इंग्लैण्डके निष्किय प्रतिरोध आन्दोलनका भी प्रभाव पड़ा। गांबोजी 
ईसाको सत्याग्रहियोंका सिरताज मानते हैं। उनका कहना है कि यदि केवल : 
“परव॑तकी धर्मेशिक्षा' और उसके उनके अपने भाष्यको स्वीकार करनेकी ही 
वात होती, तो अपनेको ईसाई कहनेमें उनको जरा भी संकोच ने होता।' 
गांधीजीके अनुसार पर्वतकी धर्मशिक्षा” “उसके लिए संपूर्ण ईसाई धर्म है, 
जो ईसाई जीवन विताना चाहता है” । वे 'पर्वतकी धर्म शिक्षा ” और गीतामें 
कोई भेद नहीं देखते | “ पर्वतकी धर्मंशिक्षा ' जिसका वर्णन चित्रात्मक ढंगसे 
करती है, उसीको भगवद्गीता वैज्ञानिक सिद्धान्तके रूपमें उपस्थित करती है। 
, » ,» मान लीजिये, आज यदि में गीतासे वंचित हो जाऊं और उसके सम्पूर्ण 
विषयको भूछ जाऊं, परन्तु मेरे पास पर्वतकी धर्मेशिक्षा की एक प्रति हो, 
तो मुझे उससे वही आनन्द मिलेगा जो मुझे गीतासे मिलता है। उनके 
अनुसार “ईसाई धर्मकी विशेष देत उसका सक्तिय प्रेम है। कोई अन्य धर्म 
इतनी दुढ़तासे नहीं कहता कि ईदवर प्रेम (रूप) है और न्यू ठेस्टामेन्ट इस 
शब्दसे भरा हुआ है। किल्तु ईसाइयोंने अपने युद्धोंके ढ्वरा इस सिद्धान्तका 
तिषेध किया है।”* | 

निस्‍्सन्‍्देह बाइबलमें वर्णित ईसासे सम्बन्धित कुछ घटताएं और उतके 
कुछ कथन पूरी तरह अहिंसक नहीं छगते। इनके दुष्टांत हैं: मुद्रा-विनिमय 
करनेवालोंको मन्दिरसे भगानेके लिए कोड़ेका प्रयोग (जॉन, २, १५), 
सुअरोंका विनाश (ल्यूक, ८, २६-३४ ), तछूवार मोल लेनेकी आज्ञा (ल्यूक,' 
२२, ३६), वलवात सशस्त्र मतुष्यका कथानक (ल्यूक, १९, २१) और ईसाका 
यहू कथन, अच्छा होता यदि उसके गलेमें चक्‍कीका पाट डाल दिया जाता 
और उसे गहरे समृद्र्में डुबो दिया जाता।” (मैथ्यूज़, १८, ६) । 

हो सकता है कि इन अंहिसक न छगनेवाके ईसाके कथनों और उनके 
जीवनकी घटनाओंमें उनके शिष्योंकी संपादन-प्रक्रिकके कारण कुछ हेरफेर 
हो गया हो। फिर इन थोड़ेसे संदिग्ध हिसानुमोदक उद्धरणोंके विपरीत ऐसे 
दुष्टास्तोंकी अधिकता है, जिनमें उन्होंने शारीरिक शक्तिके प्रयोगकी निन्‍्दा 
की और प्रमके या अश्तिरोधके नियमकी शिक्षा दी। इसके अतिरिक्त उनके 
कथनोंसे अधिक महत्ता हैं उन' कार्योकी, जो उन्होंने अपने जीवनमें और 
मृत्यु द्वारा किये । उनका जीवन मानवताके प्रेमके लिए कठोर कष्ट-सहतकी 

शंतानका आधिपत्य माननेसे इनकार 





५+ एन्ड्रेचूज़ : महात्मा गांधीज आइडियाज़, पु० ९३। 
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१२-२७, पृ० ४२५; 
तथा बार, ऊपर उद्धृत, पू० ११९। ९७, पू० ४२५; 
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कर दिया, अपने साथ विश्वासघात होने, मुकदमा चलाने और सूली पर 
जीवनका गौरवपूर्ण अन्त होने तक उन्होंने वुराईको जीतनेके ईसाई मार्गका -- 
प्रेम और अप्रतिरोवकी शक्तिका -- प्रदर्शन किया। 

ईसाकी सम्पूर्ण शिक्षाका स्रोत है: उत्तकी भगवातके सा्वंभौम' प्रेमपुर्ण 
पित॒ृत्व और मानवके शअ्तृत्वकी धारणा। ईसा ओल्ड टेस्टामेन्टके दो आदेशोंको 
उद्धत करते हैं, तुझे अपने ईइ्वरसे प्रेम करना होगा ” और “तुझे अपने 
पड़ोसीसे अपने समात प्रेम करना होगा। ” ईसा कहते हैं कि दोनों आदेश 
एक-दूसरेके समान हैं और धर्मग्रवततकोंका और समस्त धर्मविधियोंका आधार 
हैं। इत आदेशोंको ईसाकी बहुमूल्य देन उनके इन शब्दोंसे प्रकट होती है 

तुमने सुना है कि यह कहा गया है: तुझे अपने पड़ोसीसे प्रेम करना 
होगा और अपने झत्रुसे घृणा। 

४ छेकिन में तुमसे कहता हूं कि अपने शब्रुओंसे प्रेम करो; जो तुम्हें 
शाप दें उनको तुम आशीर्वाद दो; जो तुमसे घृणा करें उनके साथ भलाई 
करो और जो तुम पर अत्याचार करें और तुम्हारा दुर्भावनापूर्वक दुरुपयोग 
करें उनके लिए प्रार्थना करो; 

“ जिससे तुम स्वर्गमें अपने पिताके- शिशु वन सको; क्योंकि वह 
अपना सूर्य अच्छे और बुरे दोनों पर प्रकाशित करता है और न्‍्यायी और 
अन्यायी दोनों पर वर्षा करवाता है।”* 

इस प्रकार ईसातने प्रेमको स्वाभाविक प्रवृत्तिके तलसे वोधपूर्ण प्रयो- 
जनके तरू प्र उठा दिया है। 

प्रेममें किसी प्रकारके वलरू-प्रयोगका स्थान नहीं । और कहते हूँ कि ईसाने 
“जब उनके प्रति दुवंचनोंका प्रयोग हुआ, उलटकर दुर्वेचन नहीं कहे और 
जब उन्हें कष्ट-सहन करना पड़ा, किसीको धमकाया नहीं। ” ,. शरीर-शक्तिका 
उपयोग न करनेका निर्णय उनकी गिरफ्तारीके अवसर पर प्रकठ होता है। 
जब उनकी रक्षाके लिए उनके शिष्य पीटरने अपनी तलहूबार निकालकर उच्च 
पुजारीके नौकरका दाहिना कान काट दिया, तो उसकी भर्त्सना करते हुए 
ईसाने कहा, “अपनी तलवार म्थानगें फिर रख को; क्योंकि वे सव जो 
तलवार उठाते हूँ तलवारसे विन्ष्ट होते है। 

और “पर्वतकी धर्मेशिक्षा में हम पढ़ते हें: 

तुमने सुना है, यह कहा गया है कि आंखका बदला आंख और 
दांतका दांत। 

“ छेकिन मैं तुमसे कहता हूं'कि तुम बुराईका प्रतिरोध न करो, वल्कि 
जो कोई तुम्हारे दाहिने गाल पर थप्पड़ भारे, उसकी ओर वाया भी कर दो। 


१. मैथ्यज़, २२, ३७-४०; वही, ५, ४३-४५; वहीं, २६, ५२। 


ड़ ६7 ४ 


श्र सर्वोदिय ठत्त्व-दर्शन 


५ और अगर कोई तुम्हारे ऊपर मुकदमा चलाकर तुम्हारा कोट भी 
छीन छे, तो उसको अपना लवादा भी ले लेने दो। 


४ और जो कोई तुमको एक मी चलते पर मजबूर करे, उसके साथ 
दो मील जाओ। ” 

अहिसात्मक प्रतिरोवका सर्वश्रेष्ठ दृष्टांत, उसका आदशे, हमको मिलता 
है सूछी पर चढ़े हुए ईसाके द्वारा अपने सतानेवालोंके लिए भगवानसे की 
गई क्षमा-याचनाकी इस प्रार्थनामें: “ पिता, उन्हें क्षमा कर, क्योंकि वे नहीं 
जानते कि वे क्या करते हैं।” 


यह समझना वितांत अ्रमपूर्ण है कि ईसाका प्रयास आन्तरिक नेतिकताकी 
उपलब्धि पर केन्द्रित था और उन्होंने सांसारिक वातोंको राज्य-शासनके 
निर्धारणके लिए छोड़ दिया था। उन्होंने न तो समस्त राजनीतिका मिराकरण 
किया और न सामदायिकके विपरीत केवल वैयक्तिक मामलोंमें अहिसक प्रति 
रोधकी जिक्षा दी। ईसाने कहा, “मैं हूं मार्ग, सत्य और जीवन ” और सत्य- 
मार्यका प्रभाव आवश्यक रूपसे जीवनके प्रत्येक क्षेत्र्में प्रकट होगा -- वह क्षेत्र 
सामाजिक हो या वैयक्तिक, नैतिक हो या आध्यात्मिक | वपतिस्मे, प्रलोभन, 
जेल्सलेममें घुसने तथा कयाफस और पाइछटके सामने मुकदमेके कथानक इस 
वातको स्पप्ट करते हैँ कि ईसा अपनेकों मसीहा मानते थे। वास्तवमें उनके 
विरुद्ध यही आरोप था और उन्होंने इसको पाइलटके सामने मान लिया था। 
परम्परागत यहुदी धारणाके अनुसार मसीहा जातीय नेता और शासक 
होगा, जो रोमके आविपत्यको हटाकर यहुदी स्वतन्त्रताका पुनर्सस्थापत करेगा। 
निस्‍्संदेह ईसाने इस जातीयतावादी धारणाको प्रतिफलित करनेका प्रयत्न किया, 
लेकिन उन्होंने कहा कि उनका राज्य इस संसारका न था। उन्होंने नितान्‍्त 
दूसरे प्रकारके राज्य, क्रान्तिकारी सिद्धान्तकी शिक्षा दी। उनकी योजना यह 
थी कि यहूदी हिसाके विचारोंकों छोड़ दें, उतकी स्वर्गीय राज्यकी प्रेम और 
जहिसाकी पद्धतिसे शत्रुओंको मित्र बना छे और इस प्रकार उनके आदर्दी 
राज्यका स्थापनामें सहायक हों। प्रतीत होता हैं कि उनकी पद्धतिमें यह सम्मि- 
लितिथा कि रोमन सान्नाज्यके साथ वहां तक सहयोग किया जाय जहां तक कि 
उससे छोक-ऋत्याण हो। इसीलिए उन्होंने साइमसको अपना और उसका कर 
नंद करनेंकी आज़्ा दी थी। यही अर्थ उनके इस कथनमें भी सच्निहित 
हक होता हः | भासक-संबंधी कतव्योंको शासकके प्रति पालन करो और 
श्वर-संवर्थी कत्तव्योकों ईश्बरके प्रति।” प्रकट है कि ईद्वरके प्रति अपने 


£. मध्यूज्, ५, ३८-४२ 
२. ल्यूक, २२, ३४।॥ 





अहिसाकी परंपरा श्र 


कतंव्योंको भुलाकर, औचित्यका “विचार न करके, सरकारकी प्रत्येक आज्ञाका 
पालन ईसाके उपर्युक्त शब्दोंका अर्य नहीं है। ईसाने स्वयं राज्य और परंपराके 
अत्याचारका प्रतिरोध किया। उनका कहना था कि परम्परा मनुष्यके लिए 
वनी है, त कि मनुष्य परम्पराके लिए | थहुदियोंने उतके अहिंसात्मक सार्ग पर 
चलनेसे इनकार कर दिया। इस पर ईसाने अपनी निराशा बहुत हृदय-स्पर्शी 
शब्दोंमें व्यक्त की। _्‌ 

जैसा कि एच० जी० वेल्सने लिखा है, ईसाके प्रति किये गये विरोवसे 
और उनके मुकदमे और उनकी सजाकी परिस्थितिसे यह स्पष्ट है कि उनके 
समकालीन मनुष्योंके लिए उनके सिद्धान्तका अर्थ था मानव-जीवनके सब 
क्षेत्रोंमे आमूल परिवर्तत।' इस प्रकार ईसाका जीवन-कार्य था एक सार्वभौम 
सिद्धान्तका प्रचार और यही उनकी मृत्युका कारण भी था। इस वातसे 
इनकार करना कि उनका मार्ग व्यवितगत और सामूहिक रूपसे सबके लिए 
है, उत्के सिद्धान्तके मौलिक सत्यसे मुंख मोड़ना है। 


ईसाके दाद 


यद्यपि ईसा और उनके शिष्योंने युद्धके वारेमें कुछ नहीं कहा, छेकिन यह 
स्पष्ट है कि तलवार सलीव (ऋॉस ) से मेल नहीं खाती । प्राचीन कालके ईसाइयोंने 
हिसाको त्याज्य वताया और रोमन फौजमें भर्ती होनेसे इनकार करनेके कारण 
कठोर दण्डोंका स्वागत किया। लेकिन थोड़े दिन वाद चर्चने सैनिक सेवाके 
सिद्धान्तको मान लिया। चौथी सदीके प्रारंभमें रोमन सम्राट कांस्टेंटाइनते ईसाई 
धर्मको दीव॑कालीन अत्याचारोंसे मुक्त करके राजधर्म बता दिया। सन्‌ 
३१४ ई० में क्तज्ञतावश च्चेते यह नियम वता दिया कि साम्राज्यकी सेनाओंको 
छोड़कर भाग जानेवालोंका धाभमिक वहिप्कार किया जाय और तबसे साधारणत: 
ईसाई पादरी फौजोंके साथ रहने रंगे | यह परम्परा आज भी जीवित है और 
इससे प्रकट होता हैं कि ईसाई देश्ञोंमें पादरियोंसे आशा की जाती है कि वे 
सेनाको आशीर्वाद देकर, चैतिक दृष्टिकोणसे, भर्ती करनेवाले अफसरोंके रूपमें 
काम करें। यह अर्थपूर्ण है कि चर्चका यह चेतिक पतन उसकी राजनतिक 
स्थिति प्राप्त करने पर ही हुआ। 7 

भव्यकालीन यूरोपमें ईसाई चर्चने धर्मयुद्धोंकी महत्ता दी। लेकिन वहुत- 
से मध्यकालीन ईसाई सम्प्रदायोंने युद्ध और हिसासे समझौता करनेसे इनकार 
किया और उनका उम्र विरोध किया। इन सम्प्दायोंमें मुख्य थे अल्विजेन्स, 
बाडोइ, छोलाडे, पालीशियन, मेनोनाइट इत्यादि। 





३- दुष्टान्तके लिए देखिये ल्यूक, १३, ३४ और २३, २८-३०। 
२. एन आउटलाइन हिस्ट्री ऑफ दि बहडे, पृ० ५३१-३२। 


एड सर्वोदिय तत्त्व-दर्शन 


सोलहवीं शताव्दीके प्रारंभमें इरेस्मसने हिसाकी धारणाकी निन्‍्दा की 
और उसके स्थान पर समझाने-बुझानेकी पद्धति पर जोर दिया। 

सोलहवीं शताब्दीके एक फ्रांसीसी लेखक एतीं देलाबोतीके एक लेख 
“ऑफ वालंटरी सर्विट्यूड ' का थोरो, टॉल्स्टॉय और अन्य विचारकों पर्‌ गहरा 
प्रभाव पड़ा। उसका मत है कि शासकोंकी सत्ता जनताके आज्ञा-पारकून पर 
आधारित है और इसका स्वरूप शारीरिककी अपेक्षा नैतिक अधिक है। “ उसका 
आधार हिंसा पर उतना नहीं होता जितना आदर अर्थात्‌ शासकोंके शासन 
करनेके अधिकारमें लोगोंके विश्वास पर होता है। 

इस समय यूरोपमें चहुतसे अनावैष्टिस्ट ईसाई सम्प्रदाय किसी भी 
परिस्थितिमें प्रयुक्त हिसाका विरोध कर रहे थे। इनमें से कुछ सम्प्रदाय 
मृकदमोंसे और राजनैतिक कार्योसे अछग रहते थे। उनके मतसे तत्त्वतः 
राज्यका आधार हिंसा है और इसलिए राज्यसे संवंध रखनेवाले कार्योमें भाग 
नहीं छेना चाहिए। इन सम्प्रदायोंने अपने हिसा-विरोधी विचारोंके कारण 
बहुत मुसीवते झेलीं। उनमें से कुछ तो समाप्त हो गये और कुछ अमेरिकाममें 
जाकर बस गये। 

क्वेकर्स 

सन्‌ १६६० में जॉर्ज फॉक्सने क्वेकसंकी विख्यात सोसाइटी ऑफ 
फ्रेन्ड्स (मित्र-समाज)की नींव डाली। फॉक्स, विलियम पेन और: वाक्ले 
युद्ध-विरोधी क्वेकर-सिद्धान्तोंके प्रतिपादक थे । क्वेकरोंके लिए युद्धविरोध और 
(हिंसक) अप्रतिरोधका आधार यह मान्यता है कि प्रत्येक मनुष्यका पथ- 
प्रदर्शन आंतरिक प्रकाशके द्वारा होता है। इस अन्त््योतिकी स्थिति वाइवलसे 
भी ऊंची है और मनुष्योंत्रें उसके अस्तित्वके कारण किसीको भी उन्हें मजबूर 
करनेका अधिकार नहीं। किंतु अधिकांश अनाबैष्टिस्ट सम्प्रदायोंके विपरीत 
क्वेकर राजनीतिमें भाग छेनेके विरुद्ध नहीं हैं। दूसरी ओर अशोकंकी तरह 
उनकी प्रवृत्ति विधायक हैं। उनका कहना है कि ऐसा प्रयत्त करना चाहिए 
जिससे राजनीति आध्यात्मिकताके रंगमें रंग जाय, उसकी हिंसा दूर हो जाय 
और राज्यका संचालन अहसा-मार्गसे हो। युद्धके संवंधमें भी क्वेकसंकी देन 
केवल निषेधात्मक ही नहीं है। वे केवल सेता-संवंधी कार्योमें सहायता देनेसे 
इनकार ही नहीं करते, वल्कि विधायक रूपसे यह भी प्रयत्न करते हैं कि 
शान्ति वती रहे और जगड़ोंका फैसला पंचायतों हारा हो।' 


लछाइटकी ऊपर उद्धृत पुस्तक, पु० १०५। 


१. 
२. वील्स: हिस्द्री ऑफ पीस, पृ० ३१। 
३. कैसकी ऊपर उद्धुत पुस्तक, पृ० ९२-९३, ९७। 
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एक अहिसक्त राज्य 

क्वेकर राज्य, पेनसिलवेनिया, की स्थापना पेन और रेड इंडियन्सकी 
सन्‌ १६८२ की संधिके आधार पर हुई थी। पेनने रेड इंडियन्ससे कहा 
था, “ दोनोंमें से कोई भी दूसरेसे अनुचित छाभ उठानेका प्रयत्त न करेगा । 
सब वातें प्रकट और प्रेमकी होंगी। हम लोग ऐसे ही हें जैसे कि एक शरीरके 
दो हिस्से। हम सव एक मांस और एक खून हैं। ”* यह भी तय हो गया 
था कि रेड इंडियन्स और उपनिवेशवासियोंके झगड़ोंका फैसला एक पंचायती 
न्यायारूय करेगा। क्वेकर राज्य ७० वर्ष तक चलता रहा। उसकी असफलताका 
कारण एक तो उपनिवेशमें वहुतसे अन्य गोरोंका आ वसना था, जिनके कारण 
क्वेकसंका बहुमत न रह गया। दूसरे, पड़ोसके फ्रांसीसी उपनिवेशसे झगड़ा 
हो जानेके कारण पेनसिलवेनियाके गवर्नरकों क्वेकर सिद्धान्तोंक विपरीत 
सैनिक कार्रवाई करनी पड़ी। परन्तु पेनसिलवेनिया तथा अन्य उपनिवेशोंके 
क्वेकर्स रेड इंडियन्सके हिंसक आक्रमणोंसे बचे रहें। सेनाकी सहायताके बिता 
क्वेकर्सका राज्य-संचालनका यह अपूर्व प्रयोग और ७० साल तक उसकी 
सफलता शान्ति और अहिसाके लिए प्रयास करनेवालोंके प्रोत्साहनका महत्त्व- 
पूर्ण स्नोत है। * 

डूखोबोर्स 

दूखोबोर्स एक शात्तिप्रिय, अहिसावादी रूसी सम्प्रदायके सदस्य हैं। वे 
संन्यासियोंके आचार-नियमोंका पालत करते हैं शाकाहारी हैं, सब तरहकी 
हिंसाके विरोधी हैं और किसी भी सत्ताका, जो दैवी नहीं हैं, आधिपत्य अस्वी- 
कार करते हैं। मॉडके शब्दोंमें दूखोबोर वस्तुतः अराजकतावादी हैँ।' अपने 
अस्तित्वके. दो सौ वर्षोमें उन्होंने अपने शान्तिश्रिय विश्वासोंके कारण बहुत 
कष्ट सहा है। पिछली सदीकी अन्तिम दशाव्दीमें सैनिक सेवासे इनकार करनेके 
कारण उन पर कठोर अत्याचार हुए। उनमें से वहुतसे छोग सभ्‌ १८९३ में 
कनाडामें जा वसे। किन्तु वहां भी उतका सरकारसे झगड़ा हुआ। रूसमें नई 
कम्यूनिस्ट सरकारने भी उन पर सख्तियाँ कीं; क्योंकि ,उन्होंने फौजमें भर्ती 
होनेसे दृढ़तापूर्वक इनकार कर दिया और सामूहिक खेतोंका इसलिए उम्र प्रति- 
रोध किया कि वे ईइ्वर-सेवाके लिए नहीं परन्तु केवल मनुष्य-हितके लिए हैं । 

उन्नीसवीं सदीके मध्यमें फ्रांसीसी क्रांतिकारी बेल्गरीगके विचारोंमें 
हमको कुछ ह॒द तक गांवीजीकी राजनैतिक पद्धतिकी झलक मिलती है। 
वेलगरीगका विश्वास था कि सरकार हिंसा पर आश्षितं हैं और इसलिए 





१. वील्सकी ऊपर उद्धृत पुस्तक, पृ० रे९। 
२. केसकी ऊपर उद्धृत पुस्तक, पृ० ११५॥ 


| 
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एक बुराई है। उन्होंने शांतिके सिद्धान्तकी शिक्षा दी, जिसके अनुसार सरकार 
निष्करियता अर्थात्‌ असहयोगके द्वारा जीती जा सकती है। हि 
थोरो 

गांवीजी पर अमेरिकाके प्रसिद्ध अराजकंतावादी हेनरी डेविड थोरोके 
कार्यों और विचारोंका बड़ा प्रभाव पड़ा है, जिसने दासभप्रथाके विरोधर्म कर 
देनेसे इनकार कर दिया था। थोरोने ही “सिविल डिसओवीडियल्स 
(सविनय कानून-भंग) शब्दका प्रयोग सवसे पहले सन्‌ १८४९ में अवने एक भाषणम 
किया था । किन्तु गांवीजीने सविनय कावून-भंगकी अपनी कल्पना थोरोके 
लेखोंसे नहीं ली । उन्हें सविनय कानून-भंग पर लिखा थोरोका निवन्ध 
मिला, उससे पूर्व दक्षिण अफ्रीकामें सत्ताका प्रतिरोध काफी आगे वढ़ चुका 
था। उस समय यह आन्दोलन पैसिव रेज़िस्टेन्स के नामसे पहचाना जाता 
था। अपने अंग्रेज पाठकोंको सत्याग्रहकी लड़ाईका रहस्य समझानेके लिए 
गांधीजीने थोरोके झब्द-प्रयोग सिविल डिसओवीडियन्स / (सविनय कानून- 
भंग) का उपयोग करना आरंभ किया, परन्तु उन्होंने देखा कि ' सिविल डिस- 
ओवीडियन्स ' शब्द भी इस लड़ाईका पूरा अर्थ नहीं दे पाता । इसलिए 
गांधीजीने “सिविल रेज़िस्टेस्स” (सविनय प्रतिरोध) शब्दकों अयना लिया। 

संक्षेपमें थोरोका सिद्धांत यह है कि जिन मनुष्यों और संस्थाओंसे 
भलाई हो उनसे अधिक-से-अधिक सहयोग और, जिनसे वुराईको प्रोत्साहन मिले 
उनसे अधिक-से-अधिक असहयोग करना चाहिए। किन्तु गांधीजीके विपरीत 
थोरोने दासताको हटानेंके आन्दोलनमें अमेरिकन सरकारके विरुद्ध निष्किय 
प्रतिरोधको ही नहीं, सक्तिय (हिसक) प्रतिरोवकों भी न्‍्यायोचित वताया। 
थोरोका विश्वास था कि मनृष्यकी प्राकृतिक प्रवृत्तियां भलाईकी ओर हैं 
और प्रत्येक परिस्थितिमें मनुष्यों अपनी अच्तरात्माके फैसले परे चलना 
चाहिए। थोरोका आदर्श समाज राज्यरहित समाज है। 

रपण्किन 

गांधीजीके विचारोंके निर्माणमें जॉन रस्किनकी “अस्टू दिस लास्ट 
(सर्वोदिय) नामकी * पुस्तिकाका वड़ा प्रभाव पड़ा है, विशेषकर उसमें वर्णित 
शारीरिक परिश्रमके आदशेका। गांधीजीने इस पुस्तकको दक्षिण अफ्रीकामें 
पढ़ा था और इससे जो तीन शिक्षाएं उन्हें मिलीं वे ये हैं: 

(१) व्यवित्तका हित सबके हितमें सम्मिलित है। 

(२) सवको अपने कार्यसे जीविकोपार्जतका समान अधिकार है, इसलिए 
वकीलके कार्यका वही मूल्य है जो नाईके कार्यका है। 


१. छाइटकी ऊपर उद्धत पुस्तक, पू० १०९-१०। । 


ट 


२. ग्रांधीजीका कीदंडरावको लिखा पत्र : ता० १०-९--३५। 
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(३) परिश्रमका जीवन अर्थात्‌ किसानका और मजदूरका जीवन हीं 
नृष्योचित जीवन है। |ल्‍ 

रस्किनकी एक दूसरी पुस्तक क्राउन ऑफ वाइल्ड ऑलिव्ज़ (जंगली 
तूनोंका ताज) गांधीजीको बहुत प्रिय थी। 

गांवीजीके वहुतसे विचार रस्किनके विचारोंसे मिलते-जुलते हैं। दोनों 
शत्माकों परम तत्त्व मातते हैं और मनुष्य-स्वभावकी अच्छाईमें विश्वास करते 
>। दोनों वृद्धिकी अपेक्षा चरित्रको अविक महत्त्व देते हैं। दोनों राजवीति 
और अर्थशास्त्रको नैतिकतामय बनाना चाहते हैं। दोनों राजनैतिक सुधारकी 
अपेक्षा सामाजिक नव-निर्माणकी प्राथमिकता पर जोर देते हैं। दोनों बड़ी मशी- 
नोंको अविश्वासकी दृष्टिसे देखते हैं और यह चाहते हैं कि उनका उपयोग यदि 
करना ही पड़े, तो इस प्रकार होता चाहिए कि उनसे मनुष्यकी दासताकी 
तहीं, स्वतंत्रताकी वृद्धि हो। दोनों इस वात पर जोर देते हैँ कि पूंजीपतिको 
अपने मजदूरोंके प्रति एक वृद्धिमत्तापूर्ण पितृतुल्य दृष्टिकोण अपनाया चाहिए। 

रस्किनके गुरु कार्लाईलूका कहता था कि प्रत्येक मनृष्यके मताधिकारका 
अर्थ है घोड़ों, कुत्तोंका अधिकार । कार्लाइलकी तरह ही रस्किनका भी राज- 
नैतिक आदर्श है सर्वश्रेष्ठ वुद्धमावका शासत।* रस्कितका विद्वार जनतंत्र- 
वादमें नहीं, परन्तु “ कुछ मनुष्योंकी और कभी कभी तो एक मनुष्यकी औरोंकी 
अपेक्षा सर्वेकालीन श्रेष्ठता ” में है। उनका मत हैं कि इन श्रेष्ठ मनुप्योंको 
शासक वनाना चाहिए, जिससे वे अपने ज्ञान और बुद्धिमत्तापूर्ण संक्ल्ससे साधारण 
मनुष्योंका पथ-प्रदर्शन करें, उत्का नेतृत्व करें, अवसर पड़ने पर उन्तको विवश 
करें और अपने आधीन रखें।' रस्किन इस श्रकार सिद्धान्ततः अहिसाके 
पक्षमें नहीं हैं। छेकिन साथ ही वे बदला लेने और दण्डके विरुद्ध हैं और 





१, आत्मकथा, भाग - ४, अ९ १८, पु० २६० । 

२. अपने गुरुकी तरह और गांधीजीके विपरीत, रस्कित जनताकों 
अविश्वासकी दृष्टिसे देखते हैं। एक बार ब्लासगो विश्वविद्यालयके विद्यार्थियोंसे 
उन्होंने कहा था, “ आपका राजनीतिसे उतना ही संवंध है जितना चूहे पकड़नेसे । 
, . . मैं उदारतावादसे उसी प्रकार घृणा करता हूँ जैसे शैतानसे । अब 
इंग्लैंडमें केवल कार्काइल और मैं ही ईश्वर और रानी ( विक्‍्दोरिया ) के 
पक्षमें है।” - दि वर्स ऑफ रस्किन, भाग-३४, पू० ५४८-४५। 

३. बाबर: पोलिटिकल थॉट फ्राम स्पेन्सर दूं टुडे, पृ० १९३। 
रस्किनके अनुसार प्रत्येक महत्त्वपूर्ण क्षणमें ठीक राय बहुमतकी नहीं, एक 
मनुष्यकी होती है। रस्किनके अनुसार भत्येक आवश्यक कार्यका संचालन 


इस समझदार, सम्मानपूर्ण और सहंदय मनष्यके -हाथमें होता चाहिए।-“ 


>> 


दि वरक्स ऑफ रस्किन, भाग-३१, पू० ५०५। 
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चाहते हैं कि मजदूर शस्त्र-उत्पादनके कार्यमें भाग न लें। गांवीजीके विपरीत 
रस्किन यह भी चाहते हैं कि राज्यका कार्यक्षेत्र बढ़ाया जाय। ६ 
टॉल्स्टॉय 

गांधीजीके विचार रस्किनकी अपेक्षा टॉल्स्टॉयसे अधिक मिलते-जुलते हैं। 

टॉल्स्टॉयका तत्त्व-इशन, जिसे क्रिस्चियन अराजकताबाद कहा जाता हैं, 
आधुनिक राजनैतिक और सामाजिक प्रश्तोंके समाधानमें पर्वतकी धर्म शिक्षाका 
प्रयोग है। टॉल्स्टॉयके अनुसार ईसाकी शिक्षाओंका मूलभूत सिद्धांत और 
सब समस्याओंके निबटारेका पर्याप्त साधन प्रेम है। प्रेम ही टॉल्स्टॉयके 
अप्रतिरोध और असहयोगके सिद्धान्तोंका आधार है। मॉडका कहता है कि 
टॉल्स्टॉयके सिद्धान्तका स्रोत वाइवलका तिम्व उद्धरण है: का 

४ तुम वुराईका प्रतिरोध ही न करो, वल्कि जो कोई तुम्हारे दाहिने 
गारू पर थप्पड़ मारे, उसकी ओर वायां भी कर दो। 

/ और अगर कोई तुम्हारे ऊपर मुकदमा चलाकर तुम्हारा कोट छीन 
ले, तो उसको अपना लवादा भी दे दो।”* 

टॉल्स्टॉयकी धारणा हैं कि किसी भी जीव पर किसी प्रकारका वल- 
प्रयोग या जबरदस्ती, उसे अपने संकल्पके अनुसार चलाना, एक अपराध हैं 
और यही धारणा उनकी अहिंसाका मूल है। गांधीजीको कोचेटीसे ७ सितम्बर 
१९१० को उन्होंने एक पत्रमें लिखा था कि “ विरोधके त्यागका अर्थ है 

- - भ्रमपूर्ण युक्तियोंसे अदूपित प्रेमका नियम। जीवनका उच्चतम या 
वास्तवमें एकमात्र नियम है प्रेम या दूसरे शब्दोंगें मनुप्योंकी आत्माओंका 
एकत्वकी ओर प्रयास और उस (प्रयास) से उत्पन्न एक-दूसरेके प्रति विनम्र 
व्यवहार । जीवनके सर्वश्रेष्ठ नियमके रूपमें प्रेमसे किसी प्रकारका वल-प्रयोग 
मेल नहीं खाता। जैसे ही एक मामलेमें भी वल-प्रयोग वैध प्रतीत होता है 
वैसे ही तुरन्त स्वयं इस (प्रेमके) नियमका ही निपेध हो जाता है।”' 

१. विलेन्स्की : जॉन रस्कित, पु० २९६-९८। 

२. ए० मॉडका गांधी और टॉल्स्टॉय पर लेख : लीडर, १८-६-३० । 
टॉल्स्टॉयका विश्वास है कि संसारको सुखी वनानेका एकमात्र मार्ग है 
संसारमें ऐसी स्थिति पैदा करना, जिसमें सभी अपनी अपेक्षा दूसरोंसे अधिक 
भ्रम कर सकें। उन्होंने सबके सुंख ' की परिभाषा इन शब्दोंमें की है: “मैं 
जितना अपने आपसे प्रेम करता हूं, उसकी अपेक्षा दूसरोंसे अधिक प्रेम 
करूँ।” रोमा रोलांको ४ अक्तुवर, १८८७ को लिखा टॉल्स्टॉयका पत्र, मॉर्डन 


रिव्यू, जनवरी १९२७, पृ० ८८ (कालिदास नाग द्वारा फ्रेन्चसे अनुवादित) । 
३. ल्यूक, २३, २४। 


४. टॉल्स्टॉय : एसेज एण्ड लेटर्स, पृ० ४३५-३६॥ 


अहिसाकी परंपरा २९ 


ईसाई सभ्यता ईसाई होनेका दावा तो करती है, लेकिन वल-प्रयोगके 
द्वारा सुरक्षाकी भी छूट देती है। टॉल्स्टॉयका विश्वास है कि ईसाई सम्यता 
ईसाई होनेका दावा करती है और बल-प्रयोग द्वारा सुरक्षाकी छूट भी देती 
है, इसलिए वह परस्पर विरोधिनी हिंसा और अहिसा दोनोंका औचित्य 
स्वीकार करती है। प्रेमके तियममें अपवादकी गुंजाइश नहीं, इसलिए बह 
नियम तो इस सम्यतामें चालू ही नहीं है। वास्तवमें इस सभ्यतामें एक ही 
नियम है, वह है सबसे अधिक बव्तिद्यालीका तियम। टॉह्स्टॉयने राज्य 
और उसकी संस्थाओंको--त्यायालयोंकों, पुलिस और फौजको, निजी सम्पत्ति 
और पूंजीवादको तथा स्कूलोंको भी -- त्याज्य बताया है, वेंयोंकि ये सब 
प्रेसके नियमके विपरीत हैँ । वें वल-अयोग, टैक्स देने और अनिवाय सैनिक- 
सेवाके विरोधी हैं। उनका मत हैं कि संगठित समाजके स्थान पर 
अनौपचारिक सहयोगकी स्थापना होनी चाहिए, - यद्यपि वें आद्श अहिसक 
समाजके विस्तृत विवेचनकी चिस्ता नहीं करते । 

टॉल्स्टॉयका विचार है कि इस प्रकारके सहयोगके विकासका साधन हिंसा 
नहीं, बल्कि प्रेम, अप्रतिरोध और असहयोग है। वे व्यक्तिके नैतिक सुधार पर 
वहुत जोर देते हैं और खेती तथा शारीरिक श्रमके गौरवकी शिक्षा देते हैं। 
टॉह्स्टॉय वैध विवाहके भी विरुद्ध हैं, वयोंकि विवाहके कारण स्त्री-पुरुष एक- 
दूसरेको वासनापूर्तिका साधन समझने लगते हैं। अपनी ऋ्रूंजर सोचाटा | नामकी 
पुस्तकमें टॉल्स्टॉयने स्त्री-पुरुषके प्रेममो घोरतम पाप वताया हैं और पति- 
पत्नीके संवंधकों भाई-वहनके पवित्र स्नेहमें परिवर्तित करनेकी शिक्षा दी हैं। 

गांधीजीके मित्र पादरी जे० जें० डोकने गांधीजीको टॉल्ल्टॉयका शिष्य 
बताया है।' गांधीजी भी अपनेको टॉल्स्टॉयका श्रद्धावान प्रशंसक मानते हें 
और जीवलमें वहुतसी वातोंके लिए उत्के प्रति आभारी हैं।* वे लिखते हैं, 
४ स्वर्गीय राजचन्द्रके वाद टॉल्स्टॉय उन तीन आधुनिक मनुष्योंमें से एक हैं, 
जिनका मेरे जीवन पर अधिकतम आध्यात्मिक प्रभाव पड़ी है।”' इनमें तीसरे 


१. डोककी ऊपर उद्धृत पुस्तक, पृ० है। 

२, यं० इं०, भाग १, १० ६५३। 

३. कवि राजचन्द्र वंबईके जोहरी और प्रसिद्ध जैन सुधारक थे। 
इंग्लैंडसे लौटने पर गांधीजी उनके निकटतम संपककमें आये और उनके गंभीर 
शास्त्रज्ञान, निर्मेल चरित्र और आत्म-दशनकी उत्कंठासे बहुत प्रभावित हुए । 
उन्होंने बहुत अवसरों पर धामिक और नैतिक उलझतनोंमें गांवीजीका पथ- 

प्रदशंशन किया, विशेषकर उन्होंने हिन्दू धर्मके अध्ययनमें गांधीजीकी 
सहायता की। देखिये आत्मकथा, भाग- २ ९ १, पृ० ७४-७६; और 
डॉ० जें० एन० फरकुहर : मॉरडेन रेलिजस मूवमेल्ट्स, पृ० र२७-१८। 
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व्यक्ति रस्किन है। गांधीजीने पचास वर्ष पूर्व दक्षिण अफ्रीकार्में टॉल्स्टॉयकी 
पुस्तक “दि किगडम ऑफ गाड इज विदित यू” उस समय पढ़ी थी, जब वे 
हिसामें विश्वास करते थे और संशयवादकी उलझनमें थे। वे कहते हूँ कि 
८४ इसके अध्ययनने मेरे संशयवादकों दूर कर दिया और मुझको अहिसामें दृढ़ 
विश्वास करनेवाला वना दिया। 
अहिंसाके इन दो महात आधुनिक शिक्षकोंके सिद्धान्तोंमें उल्लेखनीय 
समानताएं हैं। दोनों सत्यके सतत जागरूक साधक हैं और अपनी कठोर 
साधनाके प्रति उनमें अनुपम दृढ़ता हैं। ठॉल्स्टॉयने छिखा है, “ मेरे छेखोंकी 
तासिका सत्य है, जिसे में अपने जीवनकी सम्पूर्ण शक्तिसे प्रेम करता हूँ, 
जो सदा सुन्दरी थी, है और रहेगी।”' दोनोंने आधुर्निक समभ्यताकी निन्‍्दा 
की है, क्योंकि उसका आधार हिंसा और शोपण है और वह वासनाओंको 
प्रोत्माहित करती हैं और इसलिए अनैतिक है। दोनों वुराईसे लड़नेके हिंसात्मक 
साधनोंके विरोधी हैं। दोनों व्यक्तिके सुधारको, उसकी आत्मशुद्धिकों, समाजके 
नव-निर्माणका पहला चरण मानते हैं। दोनों आदर्श समाजके विस्तृत 
विवेचन पर नहीं, परन्तु साधनोंकी शुद्धता पर अधिक ध्यान देते हैं। 
दोनोंका मत है कि व्यक्तिके नैतिक विकासके लिए त्याग-प्रधान नैतिकता, 
जीवनकी चरम सरलता, शारीरिक श्रम और इच्द्रिय-निग्रह आवश्यक हैं। 
लेकिन गांधीजी और टॉल्स्टॉयके सिद्धान्तोमें अस्तर भी है और उसके 
दो मुख्य कारण मालूम होते हैं। पहला कारण तो यह है कि टॉल्स्टॉयकी 
अपेक्षा गांधीजी कहीं अधिक व्यावहारिक हैँं। वे जीवनके निकट सम्पर्कमें रहते 
हैं और अनावश्यक वाततोंमें सदा समझौता करनेकों तैयार रहते हैं। उनका 
विचार है कि समझौता आवश्यक हू, क्योंकि मनुप्य-ज्ञात सत्य सापेक्ष होता 
है। अपने साधनोंकी पवित्रताका उन्हें सदा ध्यान रहता है। किन्तु टॉल्स्टॉयके 
विपरीत वे परिवर्ततशील संसारकी स्थितिके अनुसार अपने कार्योमें हेरफेर 
करनेको सदा तैयार रहते हैं। उनका मत है कि आदझ्षेकी पूर्ण सिद्धि असंभव 
है, इसलिए जहां तक हो सके आदर्श तक पहुंचनेका प्रयलल करना चाहिए। 
दूसरे, अं डक अहिसाकी धारणा टॉल्स्टॉयकी धारणासे थोड़ी भिन्न है। 
हेतु पर जोर देते हैं और उतकी अहिसाकी 
परिभाषा है-- किसी जीवको ऋधसे या स्वार्थपूर्ण हेतुसे आघात या कप्ड 
न पहुंचाना। गांधीजीके अनुसार कुछ परिस्थितियोंमें जान लेना भी अहिंसा 





१. यं० इं०, भाग - ३, पृ० ८४३। 
२. यं० इं०, भाग-३, पृ० ८३०। 
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हो सकती है।' जीवनमें थोड़ी-बहुत हिंसा आवश्यक है, इसलिए टॉल्स्टॉय 
जीवनसे विमुख हो गए। दूसरी ओर गांधीजी गीताके निप्काम कर्मके आदशेके 
अनुगामी हैं और जीवतके कार्योमें मनोयोगपूर्वक भाग लेते हैं। इसी अन्दरके 
कारण जिन सामाजिक कुरीतियोंको टॉल्स्टरॉयने इतनी कुशलतासे उद्घाटित 
किया और जितकी इतनी उम्रतासे विन्‍्दा कीं, उनको सुधारनेके अहिंसक 
साधनोंके विकासमें और उन साधनोंके प्रयोगमें गांधीजी दॉल्स्टॉयकी अपेक्षा 
वहुत अधिक आगे बढ़ गये हें 
अति आधुनिक काल 
टठॉल्स्टॉयके वाद शान्ति और अहिंसासे संबंध रखनेवाली हलचलोंमें वड़ी 
प्रगति हुई है । इसका कारण कु तो यह है कि अति आधुनिक कालमें 
युद्धकी विनाशकतामें बहुत वृद्धि हुई है। यह विनाशकता पहलेकी अपेक्षा 
आज मनृष्य-जातिके अस्तित्वके लिए कहीं अधिक संकठमय वन गई है। 
अमेरिकन अराजकतावांदी वेंजमिन टकरके तत्त्व-दर्शतका आवार मेधावी 
मनुप्यका स्वाभाविक आत्महित हैं। वें अत्याचार-पीड़ित जनताके लिए निष्किय 
प्रतिरोधकी सिफारिश करते हैं, क्योंकि आधुनिक सरकार हिंसात्मक विद्रोहको 
तो आसानीसे दवा सकती है, लेकिन सैनिक-शक्तिसे निष्क्रिय प्रतिरोवको नहीं 
जीत सकती। उनका कहना है कि यदि जनताका पांचवां भाग भी टैक्स 
देनेसे इनकार कर दे, तो उसको वसूल करनेके प्रयलमें वाकी जनताके दिये 
हुए टैक्सस अधिक धन व्यय हो जायगा । सरकारकी उनकी परिभाषा है: “ अना- 
कऋ्रमणशील व्यक्तिका वाह्म संकल्पके अधीन होता । उनके अनुसार जनतंत्र 
सब मनुष्यों द्वारा एक मनुष्य पर आक्रमणके सिवा और कुछ नहीं है। ठकर 
ऐसे समाजके पक्षमें है, जिसमें राज्य, सरकार जादि हिंसाका प्रयोग करनेवाले 
समुदायोंका लोप हो गया हो और उनके स्थान पर ऐसी संस्थाओं और समु- 
दायोंकी स्थापना हों गई हो, जिनकी संदस्वता मनुष्य अपनी इच्छासे स्वीकार 
कर सके और छोड़ सके। लेकिन टकरको रक्षासंस्थाओंका यह अधिकार 
मान्य है कि वे जाक्रमणकारी व्यक्तियोंके विद उत सभी दमन और. दंडके 
साथनोंका प्रयोग करें, जो आजकलके राज्योर्मे काम आते हैं। इस प्रकारके 
दमनकी आवश्यकता बहुत घट जायगी, क्योंकि जव राज्य और उससे रक्षित 
कन्यायपूर्ण बार्थिक प्रणालीका अन्त ही जाया, तो प्राकृतिक रूपसे अपराध 
भी न होंगे। पु 
सन्‌ १९१५ से और छद्येप रहूपसे १९१४5 से युद्ध-विरोवी आन्दीलन 
भी जोर पकड़ रहा है। पिछले महायुद्धठः पहले संसारते ऊगभन सभी देशोंमें 
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अन्तर्राष्टीय यद्ध-विरोधी संस्था -- वार-रेजिस्टस इंटरनेशनलकी शाखाएं थीं। 
पीस-प्लेज यनियन इसी संस्थाकी ब्रिटिश शाखा थी। इन युद्ध-विरोधी संस्थाओं- 
की योजनाओंके पांच मूलभूत सिद्धान्त थे--अन्तर्राप्ट्रीय झगड़ोंका निपटारा 
पंचायतों द्वारा कर छेनेके लिए संधियां, अन्तर्राप्ट्रीय संस्थाका संगठन, अन्तर- 
रॉप्ट्रीय विधान-संहिताका विर्माण, निःशस्त्रीकरण और आक्रमणकारी राष्ट्रोंके 
विरुद्ध अल्तर्साप्ट्रीय संस्था द्वारा लगाई जा सकतनेंवाली पावन्दियोंका निरचय। 
इन शांतिसंस्थाओंने युद्धके विरुद्ध व्यापक प्रचार-कार्य किया, छेकिन उनमें 
वो वातोंके वारेमें मतभेद था। वे थीं सुरक्षात्मक युद्ध और व्यवितगत जीवनमे 
अहिंसाका स्थान। यह उल्लेखनीय वात है कि पहले मंहायुद्धके वाद सन्‌ 
१९१९ में जब राष्ट्रसंघ (लीग ऑफ नेशन्स) की स्थापना हुई, तो पश्चिमर्म 
यह मान लिया गया कि युद्ध-विरोधो आन्दोलनके उद्देश्योंमें से बहुतोंकी पूर्ति 
हो गई। लेकिन तवसे आज तककी अन्तर्राष्ट्रीय स्थिति इस बातका भ्रमाण 
है कि युद्धोंका निराकरण, जो विश्वशांतिके आन्दोलनका प्रमुख ध्येय है, 
तव तक असंभव है जब तक वैयक्तिक और सामूहिक जीवनसे हिसाको 
दूर करनेका प्रयत्त नहीं किया जाता। है 
बहुतसे शान्तिप्रिय विचारक, जैसे मेजर विचमन, रोलेंड होल्स्ट, चोर्ल्से 
नेन, अल्ड्स हक्‍सले, जेराल्ड हडे इत्यादि, साधन और साध्यके सामंज॑स्यकी 
आवश्यकता पर जोर देते हैँ। वे आधुनिक समाजवादकी इस भयंकर भूलको 
उद्धाटित करते है कि उसके ध्येय औ साधन परस्पर-विरोधी हैँ। सामाजिक 
नव-निर्माण और सव प्रकारकी हिसाके निराकरणका समाजवादी ध्येय आव- 
इयक रूपसे मानवतावादी है। लेकिन इस ध्येयके लिए समाजवाद युद्ध, हिसा 
और डिक्टेटर प्रणालीका उपयोग करता है। इन साधनोंके प्रयोगसे जिन भवृ- 
त्तियोंको प्रोत्साहन मिलता है, वे समाजवादियोंके आदर्श समाजके आधारभूत 
गुणोंके विरुद्ध हैं और इस प्रकार उनका ध्येय सिद्ध नहीं होता। 
पिछले महायुद्ध और आक्रामक नीतिसे पर्चिममें युद्ध-विरोधी आन्दोलनको 
वहुत धक्का पहुंचा। युद्ध-विरोधी सिद्धान्तोंसे कुछ अग्रगण्य विचारकोंकी भी 
आस्था डिगर गई और उन्होंने इस बातका समर्थन किया कि जनतंत्रवादी 
राज्य प्रचुर मात्रा्में युद्ध-सामग्री रखें और आक्रमणकारी राज्योंके विरुद्ध 
सैनिक सहयोग करें। इन विचारकॉमें प्रमुख थे सी० ई० एम० जोड, 
वट्रेंड रतेल और स्वर्गीय रोमां रोछां। परन्तु इस समय युद्ध-विरोधी विचारक 


“ अपने विश्वासको विधायक और गतिशील रूप देनेका तथा अहिंसाके सिद्धान्तके 
हर व्यक्तिगत और सामूहिक जीवनके निर्माणके साधन खोजनेका प्रयत्न 
कर रहे हे * 


? विस्तृत विवेचनके लिए देखिये पुस्तकका अध्याय १०। 
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! 


आहिसाकी परंपरा ३३ 


पिछले डेढ़ सौ वर्षो्में व्यक्तियों और समूहों द्वारा अहिंसक प्रतिरोधके 
प्रयोगके अनेक दुष्टान्‍्त हमारे सामने हैँ। इन सबकी विस्तृत विवेचना यथा 
इन सवका उल्लेख अतावश्यक है। मजदूरोंकी हड़ताल आजके आर्थिक जीवनका 
सामान्य अंग है। जीवनके दूसरे क्षेत्रोंमें भी अहिसा सफल सिद्ध हुई है। भारतके 
वाहर विदेशोंमें सामूहिक अहिंसाके कुछ उल्लेखनीय उदाहरण हैं: १९ वीं सदीके 
मध्यमें फ्रान्सिस डीकके नेतुत्वमें हंगरीका अहिसात्मक आन्दोलन, सन्‌ १९०५ 
में नावें और स्वीडनमें युद्धओो रोकनेंके लिए दोनों देशोंके समाजवादियोंका 
सफल अहिंसक प्रतिरोध और सन्‌ १९२० से १४५३६ वर न्यूज़ीलेंडकी 
सरकारके विरुद्ध पश्चिमी समोआकी जनताका वीरतापूर्ण अहिंसक संघर्ष, 
विविसलिंग शासन तथा द्वितीय महायुद्धेके समय जर्मन सेनाओंके विरुद्ध नावेकी 
जनताका प्रमुख रूपसे अहिसक प्रतिरोध और सन्‌ १८९८ से १५१७ तक 
फिनलैण्डकी स्वाधीनताको नप्ठ करने और रूसी संस्कृतिके आरोपणके रूसी 
प्रयासके विरुद्ध फिनलैण्डकी जनताका निष्किय प्रतिरोध । ९ छेकिन सामूहिक 
प्रतिरोधका रूप अधिकतर निष्क्रिय प्रतिरोवका रहा हैं। हु 

गांधीजीने अहिसाके परम्परागत तत्त्व-दर्शनका नव-संस्करण किया हैं। 
उनकी विश्येपता यह है कि उन्होंने जीवनके प्रत्येक क्षेत्रमें अहिसाके उपयोगकी 
संभावनाका अल्वेषण किया है और उसका प्रयोग देशव्यापी जन-आन्दोलनोंमें 
किया है। उनकी घारणा हैं कि मनुष्य-जातिके सब प्रद्नोंके समाधानका एंक- 
मात्र मार्ग सत्याग्रह है। उनके शब्दोंमें ' अहिसा सब परिस्थितियींमें काम 
करनेवाला सार्वभौम नियम हैं। उसकी उपेक्षा विनाशका सबसे अधिक 
निश्चित मार्ग है।” लेकिन सत्याग्नह जीवनके अहिंसामय दृष्टिकोणका 
अविभाज्य अंग है। मनुष्य वास्तवर्में त्फल सत्याग्रही तभी वन सकता हैं 
जब वह उन आध्यात्मिक विश्वासों और नतिक सिद्धान्तोंकी अच्छी तरह 
समझ छे, जिन पर सत्याग्रह आधारित हैं। 

१. ऊपर लिखे हुए तथा दूसरे दुष्टान्तोंके लिए देखिये, फेनर ब्रॉकवे : 
नॉन-क्रोआपरेशन इन भदर लैड्स; ग्रेग : पावर ऑफ नॉन-वायोलेन्स; केस : 
नॉन-बायोलन्ट कोअर्शन; हकक्‍्सले : इन्साइकलोपीडिया ऑफ पेसिफिज्म । 

, निष्क्रिय प्रतिरोध और सत्यात्रहकी तुलनाके लिए देखिये अध्याय ७। 


न्क »5_. 2९ ह्ण 
हु०, १५-७- ३९, पृ० २०१) 
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र्‌ 
आध्यात्मिक विश्वास 


गांधीजीने एक बार पोलक साहवसे कहा था, ४ बहुतसे धामिक मनुप्य, 
जिनसे मैं मिला हूं, भेप बदले हुए राजनीतिज्ञ हैं; लेकिन में जो राजनीतिनका 
जामा पहिने हूं, हृदयसे धामिक मनृष्य हूं।” : सन्‌ १९२९ में उन्होंने डॉ० 
अरुन्डेलकों एक पत्रमें छिखा था, ' मेरा रुझान राजनैतिक नहीं, धार्मिक हैं। ३ 
गांधीजीके ये कथन सर्वोदय तत्त्व-दशेनकी कुंजी हैं। धर्म और नेतिकताक 
सिद्धान्त उनके विचारों और आचरणकी आधार-शिला हैं, उनका जीवन-आग 
हैं। वे कहते हैं, " जबसे मैंने यह जाना है कि सार्वजनिक जीवन व्या है, 
तबसे मेरे प्रत्येक शब्द और कार्यके मूलमें धामिक चेतना और नितान्त 
धार्मिक हेतु रहे हैं।”' 


धर्म और राजनीति 


उनका राजनैतिक दर्शन और उनकी प्रतिरोव-पद्धति उनके धामिक 
और नैतिक सिद्धान्तोंके निष्कर्प हैं। उनकी दृष्ठिमें धर्म-विहीन राजनीति 
आत्माके विनाशकी फांसी है, क्योंकि मनुप्यके दूसरे कार्योकी भांति राजनीति 
भी या तो धर्म हवारा अथवा अथमम द्वारा अनुशासित होती है। धर्मके नैतिक 
आधारके बिना जीवन अयेहीन और निष्फल है। 

परन्तु धर्से उनका आशय किसी विद्योप धर्म, जैसे हिन्दू धर्मसे, नहीं 
है। उनके लिए धर्म वह है जो सव धर्मोमें सामंजस्य स्थापित करता हैं; “जो 
मनुष्य-स्वभावका कायापलढ कर देता है, जो मनृष्यका आतंरिक सत्यसे संबंध 
स्थापित करता है और सदा उसको शुद्ध करता है। धर्म मनुष्य-स्वभावका 
वह स्थायी तत्त्व है, जो पूर्ण अभिव्यक्तिके लिए बड़ें-से-वड़े त्याग करनेकों 
तैयार रहता है और जिसके कारण आत्मा तव तक नितांत व्याकुल रहती हैं 
जब तक वह अपनेको और अपने निर्माताकों पहिचान नहीं छेती और दोनोंके 
तादात्म्यकी अनुभूति नहीं कर लेती ।/' संक्षेपमें धर्मका अर्थ है ' विश्वके सुव्यव- 


१. स्पीचेज़, एपेंडिक्स २, पू० ४०। 


२. विशाल भारत, अक्तूबर १९३८, मू० ४०१॥। 
३. .यं० इं०, भाग-३, पृ० ३५०। 
४. स्पीचेज, पू० ८०७॥ 


झ्टे४ड 


आध्यात्मिक विश्वास श्प्‌ 


स्थित नैतिक शासनमें विश्वास ।” * गांधीजीके अनुसार धर्मका वही अर्थ है जो 
नैतिकताका है और. “ सत्य नैतिकताका सार ” है।' धर्म तत्त्वतः व्यावहारिक 
है और किसी प्रकार संसारसे मुंह नहीं मोड़ता । _ परलोक जैसी कोई वस्तु 
नहीं है। सव लोक एक हैं। यहां” और “वहां का कोई अस्तित्व नहीं है। “* 
उनका विश्वास है कि आध्यात्मिक नियमका कोई अलछूग कार्यक्षेत्र नहीं वरन 
उसकी अभिव्यक्ति जीवनके सामान्य कार्योमें ही होती हैं। इस प्रकार धर्म 
सब कार्योकों नैतिकताका आधार प्रदान करता है। जीवनके कार्योसे पृथक्‌ 
किसी धर्मको गांधीजी नहीं मानते। और न वे धर्मंको मनुष्य-जातिके 
अनेक कार्योमें से एक मानते हैँ।' 


राज्यसत्ताकी विशेषता है वल-प्रयोग और राजनीति इस सत्ताके नियंत्रण 
और, उपयोगसे संवद्ध है। इसीलिए गांधीजी राजनीतिको एक ऐसी अशुभ 
वात मानते हैं, जिससे छुटकारा नहीं हो सकता। “यदि में राजनीतिमें 
भाग छेता हूं, त्तो इसका कारण केवर यही हैं कि आज राजनीति हमें 
सर्पकी कुण्डलियोंकी भांति घेरे हुए है, जिससे वाहर अत्यविक प्रयत्न करने 
पर भी कोई निकल नहीं सकता। में इस सपंसे लड़ना चाहता हूं। . . - 
में राजनीतिमें धर्मको छानेका प्रयत्न कर रहा हूं।” इस प्रकार धर्म 
ही उनको राजनीति न त्यागनेको विवश करता हैं। जीवनका लक्ष्य है 
आत्मन्साक्षात्कार । गांधीजीका विश्वास हैं कि इस उपलब्धिके लिए यह 
आवश्यक है कि मनुष्य सम्पूर्ण मानव-जातिके साथ तादात्म्य स्थापित करे 
और सवके अधिकतम हितकी सिद्धिमें प्रयत्नशील रहे। राजनीतिमें भाग लिये 
विना वह ऐसा नहीं कर सकता, क्योंकि मनुप्यके सभी कार्य जीवन-समप्टिके 
अविभाज्य अंग हैँ। आज सामाजिक, आर्थिक, राजरनत्तिक और शुद्ध धामिक 
कार्य कृत्रिम, एक-दूसरेकों न स्पर्श करनेवाले अलूग-अछूग क्षेत्रोंमें नहीं बांटे 
जा सकते।"* राजनैतिक वुराइयां--जैसे राजनैतिक पराधीनता, अनुपयुक्त 
राजनैतिक संस्थाएं इत्यादि --- ऐसी रुकावटें हैँ, जिनके कारण सर्वभूत-हितकी 
सिद्धि असम्भव है। सर्वभूत-हित अहिसक राज्यमें ही सम्भव है। इस राज्यके 
विकासके लिए राजनैतिक स्वतंत्रता आवश्यक हैं। इसलिए गांधीजीका मत है 
कि “जो यह कहते हें कि राजनीतिसे धर्मका कोई सम्बन्ध नहीं है, . . 


१. हं०, १०-२-४०, पृ० '४४५॥। 

२. एथिकल रेलिजन, पु० २३-२४। 

हे. हैं०. २४-१२- ३८, पृ० ३९३॥। 

४. स्पीचेज़, पृू० ८०७ ; रोमां रोलां: महात्मा गांवी, पृ० ९८। 
है र४े-१२-३८, पृ० ३९३। 


३६ सर्वोदिय तत्त्व-दर्शन 


वे लोग धर्मको नहीं जावते ।”' “जो मनृष्य देशप्रेमको नहीं जातता 
वह॒ अपने सच्चे कर्तव्य या धर्मको भी नहीं पहचानता। 


सत्याग्रही और ईइवरसे विश्वास 


ईदवरमें जीवित, अटल श्रद्धा, आत्माकी प्राथमिकता पर जोर, गांधीजीके 
दर्शनका केन्द्रीय तथ्य है। उनकी श्रद्धा इतनी अचल है कि वे अनुभव करते 
हैं कि हवा-पानीके बिना तो वे रह सकते हैं; छेकिस ईश्वरके बिना नहीं।' 
उनका यह भी विश्वास है कि यदि उनके टुकड़े-टुकड़े कर दिये जाय॑, तो भी 
ईंदवर उनको ऐसी शक्ति देगा कि वे उसके अस्तित्वसे इनकार न करेंगे। 
उनका यह निश्चित मत है कि ऐसी श्रद्धाके बिना पूर्ण जीवत असम्भव 
है।" उन्होंने सदा इस बात पर जोर दिया है कि ईश्वरमें जीवित श्रद्धाके 
बिता सत्याग्रहके प्रयोगकी क्षमता मनृष्यमें हो ही नहीं सकती । * इसलिए यह 
आवश्यक है कि हम कुछ विस्तारसे विवेचन करें कि वे ईश्वर-श्रद्धाको 
सत्याग्रहीके लिए क्यों आवश्यक समझते हैँ और ईइवर तथा आत्माके 
सम्बन्धमं उनके विचार क्‍या हैं। 

सत्याग्रह इन मूलभूत सत्यों पर आधारित है कि आत्मा बड़ीसे बड़ी 
शरीर-शक्तिके द्वारा भी अविजित और अजेय है, और मनुष्य चाहे जितना 
भी पतित हो उसमें देची अंश रहता है। इसलिए उसके विकासकी असीम 
सम्भावना है और वह दया और उदारताके व्यवहारसे सुधर सकता है। 

जव तक मनृष्यकी ईश्वरमें और आत्मशक्तिमें दृढ़ श्रद्धा नहीं होती, 
वह सच्चे हृदयसे, पूरे विश्वाससे और अधिकतस लाभग्रद रीतिसे सत्याग्रहका 
उपयोग नहीं कर सकता । ईरवरके बिना अहिंसा शक्तिहीन है। “ईश्वर जीवन 
है। . . - अच्छाई ईइवर है। उससे पृथक्‌ जिस अच्छाईकी धारणा की जाती 
है, वह निर्जीव वस्तु है और तभी तक चलती है जब तक लाभप्रद रहती है। 
यही बात दूसरे नैतिक गुणोंकी है। वे गुण हममें तभी रह सकते हैं जब हम 
उनको ईइवरसे सम्बद्ध करके उन पर विचार करें और उनका विकास करें। 
हम अच्छे बनतंका प्रयत्त इसीलिए करते हैं, क्योंकि हम चाहते हैं कि हम 


१. आत्मकथा, भाग-५, अ० ४४, पृ० ४३३। 
२. होम्स : “महात्मा गांधी ' में संलर्त ' एफ्रिकन जेल एक्स्पीरियेंसेज़ ', 
पृ० ८३॥ 

हे. ह०, १४-५- ३८, पूृ० १०९। 

४. यं० इं०, भाग-३, पृ० ५०४। 

5. हु०, २४-४-३४, पुृ० ८४। 

६- ह०, ३०३६-३९, पृ० १४६। 





आध्यात्मिक विश्वास ३७ 


ईश्वरके समीप पहुंच जायं जौर उसका अनुभव करें।” * “सत्य और जहिसाका 
केवल यत्तवत्‌ पारून संकटके क्षण पर सम्भवतः: असफल हो जायगा। . . - 
ईदवर जीवित शक्ति है। वही शक्ति हमारा जीवन है। वह शक्ति शरीरमें 
निवास करती हैं, परल्तु शरीर नहीं है। जो भी उस महान शव्तिके अस्तित्वसे 
इनकार करता है वह अपने लिए उस अनन्त झक्तिका निषषेष कर लेता है और 
इस प्रकार पीरुपहीन वना रहता है। वह उस निर्देशन-रहित जहाजके समान 
है, जो बिना भागे बढ़े इधर-उधर थपेड़े खाता हुआ नष्ट हो जाता है। / * 
“बिना ईइवरमें जीवित श्रद्धाके वह (अहिसामें जीवित श्रद्धा) असम्भव है। 
उसके विना उसमें ( सत्याग्रहीमें) ऐसा साहस ही व होगा कि वह विना 
क्रोधके, विना डरके और विना वदलेकी भावनाके अपनी जान दे सके। ऐसे 
साहसका ज्ोत यह विश्वास है कि ईश्वर सबके हृदयमें स्थित है और उसकी 
उपस्थितिमें भय न होना चाहिये । ईश्वरके सर्वे-शक्तिमान होनेके ज्ञानका अर्थ 
है ऐसोंके भी जीवनके लिए सम्मान, जिन्हें विरोधी या गुण्डे कहा जाता हो। ” * 
“ बास्तवमें साधक बहिसामें अपनी शक्तिसे काम नहीं करता। उसे शक्ति 
ईंदवरसे मिलती हैं।” “इस ज्ञानके कारण कि शरीरके वाद भी आत्माका 
अस्तित्व रहता है, वह (सत्याग्रही) इसी शरीरमें सत्यकी विजय देखनेको 
अवीर नहीं हो उठता। वास्तवमें विजय तो इस बातका प्रयत्न करनेमें जान दे 
देतेकी क्षमतामें हैं कि विरोधीको वह सत्य प्रदर्शित किया जा सके, जिसको 
सत्याग्रही उस समय अभिव्यक्त करता है।”" इसीलिए गांधीजीके अनुसार 
/ ईइवरमें अडिग श्रद्धा अहिसक मनुष्यकी प्रथम और अन्तिम ढाल है। ” 
_ सत्याग्रहीका एकमात्र शस्त्र ईइवर है, मनुष्य उसे चाहे जिस तामसे जाते । 
उसके बिना सत्वाग्रही दानवी दस्त्रोंसे युक्त विरोधीके सामने शक्तिहीन है। 
लेकिन जो ईब्वरकों अपना एकमात्र रक्षक मान लेता है, वह वड़ीसे बड़ी 
ऐहिक जक्तिके सामने भी न झुकेगा। ”* 

दूसरी ओर सामान्य कार्योसे ईश्वरका निषेध असहायताकी भावना 
उत्पन्न करता हैँ और लोगोंको हिसामें आस्था रखनेकी प्रेरणा देता हैं। इस 
प्रकार गांधीजीने १९२१ में लिखा था: “हम सभी व्यावहारिक प्रयोजनोंके 
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३३६ सर्वोदिय तत्व-दर्शेन 


वे लोग धर्मको नहीं जानते ।/' “जो मनुष्य देशप्रेमको नहीं जानता 
वह ॒ अपने सच्चे कतंव्य या धर्मको भी नहीं पहचानता।“ 


सत्याग्रही और ईइ्वरमें विदवास 


ईब्वरमें जीवित, अटल श्रद्धा, आत्माकी प्राथमिकता पर जोर, गांधीजीके 
दर्शंनका केद्रीय तथ्य है। उनकी श्रद्धा इतती अचल है कि वे अनुभव करते 
हैं कि हवा-पानीके बिना तो वे रह सकते हैं; लेकिन ईइवरके बिता नहीं। 
उनका यह भी विश्वास है कि यदि उनके टुकड़े-टुकड़े कर दिये जायं, तो भी 
ईदवर उनको ऐसी शक्ति देगा कि वे उसके अस्तित्वसे इनकार न करेंगे।. 
उनका यह निश्चित मत है कि ऐसी श्रद्धाके बिना पूर्ण जीवन असम्भव 
है।" उन्होंने सदा इस वात पर जोर दिया है कि ईश्वरमें जीवित श्रद्धाके 
बिना सत्याग्रहके प्रयोगकी क्षमता मनृष्यमें हो ही नहीं सकती । ६ इसलिए यह 
आवश्यक है कि हम कुछ विस्तारसे विवेचन करें कि वे ईदवर-श्रद्धाको 
सत्याग्रहीके लिए क्यों आवश्यक समझते हैं और ईइवर तथा आत्माके 
सम्बन्धमें उनके विचार क्‍या हें। 

सत्याग्रह इन मूलभूत सत्यों पर आधारित है कि आत्मा बड़ीसे बड़ी 
शरीर-शक्तिके द्वारा भी अविजित और अजेय हैं, और मनुष्य चाहे जितना 
भी पतित हो उसमें देवी अंश रहता है। इसलिए उसके विकासकी असीम 
सम्भावना है और वह दया और उदारताके व्यवहारसे सुधर सकता है। 

जव तक मनृष्यकी ईश्वरमें और आत्मशक्तिमें दृढ़ श्रद्धा नहीं होती, 
वह सच्चे हृदयसे, पूरे विश्वाससे और अधिकतम छाभश्रद रीतिसे सत्याग्रहका 
उपयोग नहीं कर सकता । ईइ्वरके विना अहिसा शक्तिहीन है। / ईइवर जीवन 
है। . . - अच्छाई ईश्वर है। उससे पृथक्‌ जिस अच्छाईकी धारणा की जाती 
है, वह निर्जीव वस्तु है और तभी तक चलती है जब तक लाभप्रद रहती है। 
यही वात दूसरे नैतिक गुणोंकी है। वे गुण हममें तभी रह सकते हैं जब हम 
उतको ईद्वस्से सम्बद्ध करके उन पर विचार करें और उनका विकास करें। 
हम अच्छे बननेका प्रयत्न इसीलिए करते हैं, क्योंकि हम चाहते हैं कि हम 


१. आत्मकथा, भाग-५, अ० ४४, पुृ० ४३३।॥ 


२. होम्स : “महात्मा गांधी ! में संलग्न ' एफ्रिकन जेल एक्स्पीरियेंसेज , 
पृ० <रे। 

३. हु०, र४-प५-र८, पूृ० १०९॥ 

४. यं० इं०, भाग-३, पृ० एुण४ढ। 

५. ह०, २४-४-र४, पू० ८४। 

६. हु०, ३-६-३९, पृ० १४६। 





आध्यात्तिक विश्वास रे७ 


ईइवरके समीप पहुंच जाय॑ और उसका अनुभव करें।” * “सत्य और अहिसाका 
केवल यन्त्रवत्‌ पान संकटके क्षण पर सम्भवत: असफल हो जायगा। - 
ईद्वर जीवित शक्ति है। वही शक्ति हमारा जीवन है। वह शक्ति शरीरमें 
निवास करती है, परन्तु शरीर नहीं है। जो भी उस महान शक्तिके अस्तित्वसे 
इनकार करता है वह अपने लिए उस अनन्त शक्तिका निषेध कर लेता है और 
इस प्रकार पौरुपहीन बना रहता है। वह उस निर्देशन-रहित जहाजके समान 
है, जो विना आगे बढ़े इधर-उधर थपेड़े खाता हुआ नष्ट हो जाता है। 
“ बिता ईरश्वरमें जीवित श्रद्धाके वह (अहिसामें जीवित श्रद्धा) असम्भव है। 
उसके विना उसमें ( सत्याग्रहीमें ) ऐसा साहस ही न होगा कि वह विना 
क्रोधके, विना डरके और बिना वदलेकी भावनाके अपनी जान दे सके। ऐसे 
साहसका ज्ोत यह विश्वास है कि ईश्वर सबके हृदयमें स्थित है और उसकी 
उपस्थितिसें भय न होता चाहिये । ईश्वरके सर्वे-शक्तिमान होनेके ज्ञानका अर्थ 
है ऐसोंके भी जीवनके लिए सम्मान, जिन्हें विरोधी या गुण्डे कहा जाता हो। / * 
/ वास्तवमें साधक अहिसामें अपनी शक्तिसे काम नहीं करता। उसे शक्ति 
ईइवरसे मिलती है।” “इस ज्ञालके कारण कि शरीरके वाद भी आत्माका 
अस्तित्व रहता है, वह (सत्याग्रही) इसी शरीरमें सत्यकी विजय देखनेकों 
अधीर नहीं हो उठता। वास्तवमें विजय तो इस वातका प्रयत्न करनेमें जान दे 
देनेकी क्षमतामें है कि विरोधीको वह सत्य प्रदर्शित किया जा सके, जिसको 
सत्याग्रही उस समय अभिव्यक्त करता है।”" इसीलिए गांधीजीके अनुसार 
“ ईश्वरमें अडिग श्रद्धा अहिसक मनुष्यकी प्रथम और अन्तिम ढाल है।”'* 
/ सत्याग्रहीका एकमात्र शस्त्र ईश्वर है, मनृष्य उसे चाहे जिस नामसे जाने। 
उसके बिना सत्याग्रही दानवी शस्ब्रोंसे युक्त विरोधीके सामने शक्तिहीन है। 
लेकिन जो ईब्वरकों अपना एकमात्र रक्षक मान छेता है, वह वड़ीसे बड़ी 
एऐंहिक शक्तिके सामने भी न झुकेगा। ” ९ 

दूसरी ओर सामान्य कार्योसे ईइवरका निपेघष असहायताकी भावना 
उत्पन्न करता हैं और लोगोंकों हिसामें आस्था रखनेकी प्रेरणा देता है। इस 
प्रकार गांधीजीने १९२१ में लिखा था: “हम सप्नी व्यावहारिक प्रयोजनोंके 
ह०, र४-८-४७, पृ० २८५। 
ह०, २०-७-*४७, प्‌० २४०। 
« ह०, १८-६-३८, पुृ० १५२। 
हु०, १८-८-४०, पूृ० २५६। 
« स्पीचेज़, पृ० ५०४।. 
- हैं०, १३-१०-४०, पृ० ३१८। 
« ह०, १९-१०-४०, पृ० ३१९॥ 


ठ प्र न्प्ण दए ५० 


३८ सर्वोदिय तत्त्व-दर्शन 


लिए नास्तिक हो गये हैं। और इसीलिए हम विश्वास करते हैँ कि 8488 
हमें अपनी रक्षाके लिए शरीर-शक्ति पर ही निर्भर रहना चाहिये । 
गांधीजीके इस निश्चित मतको एक रहस्यवादी संतका तकंहीन अन्च- 
विश्वास कहकर ठाल देना नितानत अनुचित है। ईश्वर केवल पलायनवाद 
अथवा कोरी काल्पनिक कथामात्र नहीं है। ईश्वर मनुष्यका केन्रीय सत्य और 
जगतकी एकताका आधार है। हम ससीमको तव तक नहीं समझ सकते 
जब तक हम यह न जान लें कि असीममें ही उसका आधार है। ईइवरमे 
श्रद्धा रखे बिना न मनृप्यकों अपनेमें श्रद्धा हो सकती है, न दूसरेमें । 32 
विचारणीय बात है कि भूतकालके लगभग सभी अहिंसक प्रतिरोधकारियाक 
ईद्वरमें दुढ़ विश्वास रहा है। पदिचमके युद्ध-विरोधी भी प्रायः गांधीजीसे इस 
वातमें सहमत हैं। इंग्लैण्डकी युद्धू-विरोधी संस्था, पीस-प्लेज यूतियनर्क मैक्स 
प्लोमन साहब अनुरोधपूर्वक कहते हैं कि युद्ध-विरोधीके लिए यह आवश्यक 
है कि वह ईश्वरको जीवनके श्रेष्ठतम मूल्यका प्रतीक और प्रत्येक व्यवितर्म 


अर्न्तानहित मानें।' दूसरी ओर साम्यवाद, समाजवाद और पूंजीवादका मूल 
है भौतिकवाद । 


-_ 


ईइवर 


गांधीजी इस वातकी परवाह नहीं करते कि ईश्वरकी क्या परिभाषा 

की जाती है; वे जानते हैँ कि “ परमेद्वरकी परिभाषाएं अगणित हैं; क्योंकि 
उसकी विभूतियां भी अगणित हैं।”' “ईदवर खवर्णनीय है और अनात है 
क्योंकि वह प्रत्येक मनुष्यमें और प्रत्येक वस्तुमें है। . . . वह प्रत्येक वस्तु है 
. . अतः: उसका कोई भी वर्णन पर्याप्त नहीं। ” * गांधीजी स्वयं विद्योप रूपसे 
ईंदइवरको मूक निर्धन जनता, प्रेम और सबसे अधिक सत्यके साथ समीक्षत 
करते हैं। “सत्य शब्दका मूल सत्‌ है। सतके माने हैं होना, सत्य अर्थात्‌ 
होनेका भाव। सिवा सत्यके और किसी चीजकी हस्ती ही नहीं है। इसलिए 
परमेदवरका सच्चा नाम सत्‌ अर्थात्‌ सत्य है। इसलिए परमेश्वर संत्य हैः 
ऐसा कहनेके बदले सत्य ही परमेश्वर है, यह कहना ज्यादा सही है। री 





१. यूं० इं०, भाग - १, पू० ७२०। 
२- ह०, २५-६-३८, पृ० १६३॥। 
रे. आत्मकथा, तअस्तावता, पृु० <८। 


४. वार, पु० १००। स्वयं गांधीजी उसका वर्णन शुद्ध, पवित्र, चेतन, 


प्रत्येक बस्तुममें व्याप्त, परिभाषातीत रहस्यमय शक्ति, शुद्धतम एवं सारतत्त्व 
आदिके रूपमें करते हैं। 


५. आत्म-शुद्धि, पृ० १॥ 


आध्यात्मिक विव्वास ३९ 


सत्यकी शक्ति और आवश्यकता पर किसीको भी, नास्तिककों भी, आपत्ति वहीं 
हो सकती । इसके अतिरिक्त “ ईश्वर सत्य है, लेकिन ईश्वर और भी वहुत 
कुछ है।” इसलिए गांधीजी यह कहता अधिक उचित समझते हैँ कि सत्य 
ईदवर है ।' और मानव-वाणीमें सम्भवतः इसे ईदवरकी सर्वाधिक पूर्ण 
परिभाषा मानते हैं।' 

ईदइवर या सत्य, उनका विद्वास है, अन्तरनिहित तत्त्वमात्र नहीं है, वह 
अतिक्रमण करनेवाला तत्त्व भी है। वह केवल हममें निहित ही नहीं, हमसे 
परे भी है। वह विश्वका जीवन ही नहीं है, वह उससे परे उसका खष्टा, 
पालक और न्यायकर्ता भी है। 

ईदवर-सस्वन्धी हिन्दू धारणा इतनी सूक्ष्म और व्यापक है कि उसे 
व्यक्त करता सरल नहीं। वह अन्त, पूर्ण, निरपेक्ष कहा जाता है, परन्तु 
साथ ही यह भी स्पष्ट रूपसे माता जाता है कि ईईवर सभी विधेयोंसे परे 
है। वास्तवमें सभी विधेय अपर्याप्त माने जाकर अस्वीकृतिके लिए ही प्रस्तुत 
किये जाते हैँ। ईश्वर-सम्वन्धी इस घारणाके साथ साथ मानव आत्मा और 
ईदवरका समीकरण भी एक सुविदित सिद्धान्त है। अतएव ईदवर-सम्वन्धी 
यह सामान्य हिन्दू घारणा कि वह सृष्टि, पालन और संहारकी तीन शक्तियोंसे 


५ 


सम्पन्न परम पुरुष है, परम्पराके प्रतिकूल नहीं मानी जा सकती | वास्तवमें 
यह कहा जा सकता है कि ईइवर-सम्बन्धी आस्तिक धारणा मनुप्यकी 
गम्भीरतम दार्शनिक अन्तर्दूष्टिकी परम्परागत अभिव्यक्ति हैं।. हे 

यह वात गांधीजीके ध्यानमें है कि ईश्वर तत्त्वतः व्यक्ति नहीं अपितु सत्य, 
स्वयं अपना नियम है ।' उनका विश्वास हैं कि जिसको ईश्वरके सम्पर्ककी आव- 
ब्यकता है, उसके लिए ईश्वर व्यक्ति-स्वरूप भगवान ह और भक्त प्रार्थना और 








१. हु०, २०-५-३५, पृ० ११५॥ 

२. डायरी, भाग-१, पु० १०६ । गांधीजीने अपनी युवावस्थामें ही 
“सत्य ' को ईश्वर्की सबसे सच्ची परिभाषाके रूपमें चुन लिया था। उन्होंने 
ठव कहा था, “ईइवर सत्य है”। किन्तु १९२९ में वे एक पर और आगे बढ़े 
जौर कहने लगें, “सत्य ईश्वर है” ।--वापूज छेढर्स दु मीरा, पृ० १८८; 
देखिये ह०, १८-८-/४६, पृ० २६८, “ उनका अन्तिम लेख /। 

३. ह०, १४-११-३६, पु० ३१४; २००१-४७, पृ० ४०७; यं० 
इं०, भाग-२, पु० ४९७। 

४. आनन्द के० कुमारस्वामी --जोसेफ कैम्पबेल छत “दि हीरो विश 
ए थाउजण्ड फंसेज में उद्धत, पुृ० हे८र२॥। 

५. हू०, २३-३-४०, पृ० ५५॥। गांवीजीके अनुनार ईबवरका नियम 


संक्षेपमें ब्रह्मच्यका नियम हे। 


० >> ४2 


२० सर्वोदय तत्त्व-दर्शन 


दाद्भधताक 


गुद्धताके अभ्यास द्वारा भगवानके साथ व्यक्तिगत सम्बन्ध स्थापित कर सकता 
3। अपने छेखोंमें उन्होंने भगवानके सुष्टि और लूयके कार्यकी अपेक्षा उसके 
म पर अधिक जोर दिया हैं। भगवान विदवका खष्ठा, शासक और स्वामी 
और विना उसकी इच्छाके घासका एक तिनका भी नहीं हिल सकता। 
ईंदवर हमारा स्यायकर्ता हैं, लेकिन वह बड़ा सहनशील और थघैयवान हैं 
और हमको चेतावनी देता रहता है। 5 वह बड़ा भयंकर भी है। ४ बह हमारे 
साथ वही करता है जो हम अपने पड़ोसियोंके साथ करते हैं। उसके साथ 
अज्ञानका वहाना नहीं चलता।”* अनेक अवसरों पर जब गांधीजीको प्रतीत 
हुआ कि उन्होंने भूछ की, तब उन्होंने यह भी अनुभव किया कि ईवरने 
उन्हें चेतावनी दी और उन्होंते अपनी भूछ सुधार ली । उनका विश्वास है कि 
मनृप्य-जाति पर पड़नेवाली प्राकृतिक विपत्तियां भी असंगत देवी इच्छाका 
फल नहीं, उसके पापोंका उचित परिणाम हैं।। 
भगवान असहायोंका सहायक और पथ-निर्देशक भी है। गांधीजी सच्चे 
वैष्णव थे और सोते-जागते जीवनके प्रतिक्षण उन्हें भगवानका ध्यान रहता वा । 
वे लिखते हैं, “. . . छाती पर हाथ रखकर में कह सकता हूं कि एक मिनटके 
लिए. भी मैं भगवानकों भूछता नहीं।” ' उनका जीवन ईइवरके साक्षात्कारके 
अनवरत प्रयत्तकी कथा है और वे दूर-दूरसे विशुद्ध सत्यकी -- ईइवरकी -+- 
पलक भी देखते थे। यह वात उन्हें प्रतिक्षण कांटेकी तरह चुमती रहती थी 
कि वे ईइ्वरसे दूर थे।' वे पूरी तरह उसके सहारे रहते थे, अपूर्व नज्तासे 


-( 


छः 


अत ८॥! 


जि 


वे उसके पथ-प्रदर्शकी बाद जोहते थे। और उन्हें अनुभव होता था कि 
जैसे-जैसे समय ने 


ये बीतता गया उसकी आवाज उनको अधिक स्पष्ट सुनाई पड़ने 
लगी ।* अधिकसे अधिक अन्धकारपूर्ण परिस्थितियोंमें और बड़ीसे वड़ी 


- ह०, १४-११-३६, पूृ० ४०७ और ४१०॥ 


- यं० इं०, भाग-३, पु० १७८। 
« यं० इं०, भाग-१, पू० ४९७। 


४. ह०, ७-७-: ३४, पृ० १ और ४। गांधीजीके इस विश्वासके कारणोंके 
देखिये ह०, ६-४-रे४, पृ० ६१ और ८-६-३५, पृ० १३५। 

५. यं० इं०, भाग-२, पृ० ६५ हे 

६. आत्मकथा, प्रस्तावना, पृ्‌० <८।] 
७. हु०, 





नप्ण रण “७ 


लिए 


2....७० ४२ ] क्या आप 5 5. 

० वण४ण ३३। कया आपको कोई रहस्यात्मक अनुभव हुआ हूँ ! 
-- इस प्रइनके उत्तरमें एक वार उन्होंने कहा, “ बदि रहस्यात्मक अनुभवसे 
आपका आदध्य हुआ || रकम परन्तु उस आवाजका 


दर्शनसे मर मम ्ख 

जमे हु पा रा ता वह नहा 

मुझे बहुत भरोसा है, जो मेरा पथ-प्रदर्शन करती है।” 
ध्ञे श्ठ 


तेन्तनलकार आदि: गांधीजी . 
तत्देल्कार कद - गनावाजा, हि्ज़ि लाइफ एण्ड वर्क, पृु० ६०-६१ 
८ है 


आध्यात्मिक विश्वास ४१ 


मुसीवर्तोंमें अन्तिम क्षण पर उसकी सहायता गांधीजीकों अप्राप्य नहीं होती 
थी। और यह सहायता उनके लिए अव्यक्त ईदवरका दृश्य हाथ था। प्रायः 
ईद्वरके नाम पर, उसकी पुकारके उत्तरमें, उन्होंने उपवास किये हैँ । उनको 
कुछ वास्तविक रहस्यवादी अनुभव भी हुए हैं। उनके शब्दोंमें वणित एक 
निम्नलिखित अनुभव हैं: ; 

४ उसका सम्बन्ध' अस्पृब्यता-निवारणके लिए किये गये मेरे २१ दिनके 
उपवाससे है। मैं सो गया था। - - - रातके लगभग १९ बजे किसीने मुझे 
अचानक जगा दिया और किसी आवाजने चुपकेसे कहा, तुझे उपवास करना 
होगा। 

' कितने दिनका ? ' मैंने पूछा। 

आवाजने कहा, “२१ दितका। 

'उसका आरम्भ कव होगा ? ' मैंने पूछा। 

उसने कहा, 'तुम कल प्रारम्भ करो।* 

“४ इस प्रकारका अनुभव मेरे जीवनमें इसके पूर्व या बादमें कभी नहीं 
हुआ।”* “४, . . मेरा मन उसके लिए तैयार न था, मेरा रुझान उसके 
विपरीत था| लेकिन बात इतनी स्पष्ट थी जितनी कि हो सकती थी। / एक 
अन्य अवसर पर उन्होंने अपने अनुभवका वर्णन इन शब्दोंमें किया है, “ मैंने 
कोई रूप नहीं देखा . . - परन्तु मैंने जो आवाज सुनी वह दूरकी होते 
हुए भी अत्यन्त समीपकी आवाजके -समान थी। उसके विषयमें उसी प्रकार 
भ्रम नहीं होता था जैसे किसी मानवीय आवाजके वारेमें, जो निश्चित 
रुपसे मुझे आदेश दे रही थी और जी उपैक्षित नहीं की जा सकती थी। 
जिस समय मैंने आवाज सुनी थी उस समथ में स्वप्न नहीं देख रहा था। उस 
आवाजके सुननेके पूर्व 'मेरे अच्दर एक भीषण संघर्ष हुआ था। एकाएक 
वह आवाज आयी। मैंने सुना और निश्चित कर लिया कि यह (ईश्वरीय) 
भावाज है, और मेरा (आन्तरिक) संघर्ष वन्द हो गया। मैं शान्त हो गया। 


१. आत्मकथा, भाग-२, पृ० ४३९॥। 

२. हु०, १०-१२-३८, पृ० रे७३। 

३. ह०, १४-५-३८, पृ० ११०। हो सकता है कि आधुनिक 
वैज्ञानिक दृष्टिकोणकी संकीर्णता और रूढ़िवादिता गांधोजीके इस अस्ताधारण 
भाध्यात्मिक अनुभवकों अविश्वसनीय और अ्रमपूर्ण बता दें। लेकिन 
भारतकी आध्यात्मिक: परम्पराके अनुसार यदि सावक आध्यात्मिक सावना 
हारा गीताके वृद्धियोगको प्राप्त कर ले, तो उसमें सत्यके द्शनकी क्षमता 
विकसित हो जाती है। निस्सन्देह पचाससे भी अधिक वर्षों तक गांधीजी 
स्थितप्रज्ञक लिए आवश्यक साधनाके अम्यासमें निरन्तर प्रयत्तशील थे। 


४२ सर्वोदिय तत्त्व-दर्शेन 


उसके अनुसार मैंने निश्चय कर लिया और उपवासका दिन तथा समय 
नियत हो गया . - -।/ 


यद्यपि गांधीजी कभी कभी आस्तिककी भाषाका प्रयोग करते हैं, पर 
ईइबर-सम्बन्धी विचारोंमें वे अत्यन्त उदारचेता हैँ । हम ऊपर लिख आये हैं कि 
गांधीजी ईश्वरकों सत्यके साथ समीक्षत करते हैं । वे उसको प्रेम, नीति 
और विधि, अन्तरात्मा इंत्यादिके साथ भी समीकृत करते हैं। उन्होंने एक वार 
कहा था कि ईइवर व्यक्तिकी “अनन्त गुनी आत्मश्रद्ध है।'* उनके शब्दोंमें, 
४ आप किसी सिद्धान्तमें विश्वास कीजिये, उसकों जीवनका जामा पहनाइये 
और कहिये कि वह आपका ईब्वर है। . . : मैं उसे मानूंगा। 


आत्मा 


गांधीजीके लिए ईइवर और मसृष्यमें कोई विरोध नहीं है। मनुष्पमें 
और. निम्त-कोटिकी सृष्टिमें आत्मा ही परम तत्त्व है; वह देश, काल्से परे है 
और पृथक्‌ भास होनेवाले सभी जीवधारियोंमें एकात्मकताका सूत्र है । वे 
लिखते हैं, “ मैं ईशवरकी और इसलिए मानवताकी भी निरपेक्ष एकतामें विश्वास 
करता हूं। यद्यपि हमारे शरीर अनेक हैं, परन्तु हमारी आत्मा एक हैं आई 
अह्वैतमें विश्वास करता हूं। मैं मनुष्यकी और इसलिए सभी जीवधारियोंकी 
आवश्यक एकतामें विद्वास करता हुं।”" गांधीजीका यह भी विश्वास हैँ कि 
मानव जीवधारी सचेत अथवा अचेत रूपसे आध्यात्मिक एकात्म्यके साक्षात्का रके 
लिए प्रयत्नशील हैं।' ईदवर और व्यक्तिकी आत्माका सम्बन्ध यह हैँ कि 
यदि व्यक्ति अहंकारके वन्धन तोड़कर मानवताके महासागरमें अपनेकों मिला 
देता है, तो वह उसके गौरवका भागी होता है; दूसरी ओर यदि वह यह 
अनुभव करता है कि वह भी कुछ है, तो वह अपने और ईश्वरके वीचमें 


« हु०, ६-५- ३२३ ॥। 

, हु०, र२े-६-३९ पृ० १५१। 
- हैं०, १७-६- ३९, पृ० १६७। 
- यं० इं०, भाग-२, पु० ८१॥ 
५. 


प्‌ >ण 2० ४० 


ह यु5 हु बाग२; मु ० ४२६) विख्यात सूत्र 'तत्वमसि और 

सोह्हम्‌” तथा ईसाका यह कथन कि “मैं और मेरे पिता एक ही हैं” 

और वाइबिलके ये शब्द कि “इस प्रकार ईइहवरने मनष्यको अपनी आक्ृतिका 

323 हर मनुष्य और ईइवरकी एकात्मकताकी इसी. घारणाको अभिव्यवर्त 
हैं। 


६. सरकारके साथ गांधीजीका पत्र-व्यवहार, पृ० ८२। 


आध्यात्मिक विश्वास ४३ 


एक अवरोध उत्पन्न कर छेता है। “. . - हम भी कुछ हैं, इस भावनाका 
परित्याग ही ईइ्वरके साथ एक होना है।” हे 

सब जीवधारियोंकी मूलभूत एकता मनुप्योंके केवल अआतृत्वके सिद्धान्तसे 
कहीं उच्चतर सिद्धान्त है। यह महान सत्य मनृप्यको ईइवरकी सृप्टिका स्वामी 
नहीं, सेवक वनाता है।' आत्माकी एकता और उसके स्वभावका एक दूसरा 
निष्कर्ष गांधीजीके तत्त्व-दर्शनमें वहुत महत्त्वपूर्ण है। मनुप्यमें आत्मा ईश्वरीय 
तत्त्व है, आत्मा अपने-आप (विना जड़ पदार्थोकी सहायताके ) कार्य कर 
सकती है; मृत्युके वाद भी उसका अस्तित्व रहता है; उसका अस्तित्व 
भौतिक शरीर पर निर्भर नहीं होता। इसलिए जो घटना एक शरीरधारी 
पर घटती है, उसका प्रभाव समग्र जड़ पदार्थों पर और सवकी आत्मा पर 
पड़ता है ।' यही कारण है कि यदि एक मनुष्यका आध्यात्मिक विकास 
होता है, तो उसके साथ-साथ सारे संसारको लाभ होता है; और यदि एक 
मनुष्यका पतन होता है, तो उस अंशर्में सारे संसारका पतन होता है।, 

स्पप्ट है कि आत्मशक्तिकी भौतिक शुक्तिके साथ तुलना नहीं की जा 
सकती । गांधीजीके शब्दोंमें, “संसारकी दूसरी शक्तियां महान हैं; . - * 
आत्माकी शक्ति महानतम है।”" वे आत्माकी शक्तिको अहिसाके साथ 
समीक्षत करते हैं और कहते हैं कि अपूर्ण मनृष्यके लिए वह तत्त्व पूरी 
तरह ग्राह्म नहीं हो सकता, क्योंकि मनुष्य उसके पूर्ण प्रकाशकों सहन न 
कर सकेगा। लेकिन जब आत्मशक्तिका लघुतम अंश भी मनुष्यके अन्दर 
सक्रिय हो जाता है, तव वह आश्चर्यजनक कार्य कर सकता है। 


ज्ञानक्े साधन 


लेकिन ईइवर और आत्मामें गांधीजीके विश्वासका क्या आधार है, 
यह प्रइन गांधीजीके राजनैतिक तत्त्व-दशनमें वहुत महत्त्व रखता है। जैसा कि 
ऊपर वताया गया है, गांधीजीके लिए सत्य ईइवर है, इसलिए आध्यात्मिक 
तत्त्वको जाननेका ठीक साधन उन सिद्धान्तोंका निर्देश करेगा, जिनके अनुसार 
कठिन नैतिक प्रिस्थितियोंमें सत्याग्रही उचित कार्य-पद्धतिका निश्चय करेगा। 





- यरवडा मंदिर, पूृ० ४६॥ 

« ह०, २६-१२-३६, पृ० ३६५॥ 

« ह०, १२-११- ३८, पृ० ३२६-२७। 
« यं० इं०, भाग-२, पु० ४२१। 

५. हु०, २२-८-३७, पृ० २२०। 

« हूं०, २०-१०-३७, पृ० इ२६। 
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नदी 


ड्ड सर्वोदिय तत्व-दर्शन 


बहुतसे विचारकोंके अनुसार सत्यको इन्द्रियोंके द्वारा अथवा बुद्धिसे 
नहीं जाना जा सकता। इन्द्रियजन्य ज्ञान पदार्थोकि वाह्म गुणोंसे परे नहीं जा 
सकता। परदिचमके कुछ दा्शनिकों हेगेल, वोसांके आदिका मत है कि विश्वके 
परम तत्त्वका ज्ञान बुद्धिके द्वारा हो सकता है। उनके अनुसार (परम तत्त या) 
सत्य बुद्धिमय (707०) है । इस प्रकार वोसांके यथार्थताकी परिभाषा 
विचार द्वारा स्वीकृत पदार्थके रूपमें करते हैं। किन्तु वुद्धि स्वयं ज्ञाताके ज्ञानका 
साधन नहीं हो सकती और यह (स्वयंका) ज्ञान समग्न ज्ञानकी पूर्व-मान्यता 
और शर्त है। वृहदारण्यकर्में याज्ञवल्वय पूछते हैं, जो सबको जानता हैं, वह 
अपने आपको कैसे जान सकता है? ज्ञाताका ज्ञान किस प्रकार सम्भव है? 
इस प्रकार “मैं हूं” का आधार * मैं सोचता हूं” नहीं है, क्योंकि फिर 
४ मैं. सोचता हूं” को भी सिद्ध करना होगा और इस प्रकार तककी एक 
अनन्त शृंखला बन जायगी। आत्म-चेतना बुद्धि द्वारा नहीं उसन्न हो 
सकती । जहां तक बाह्य पदार्थोका सम्बन्ध है, बुद्धि द्वारा हमें उनकी 
वास्तविकताका नहीं, उनके आभासका धारणात्मक ज्ञान होता हैं। 


गांधीजी भी परम तत्त्वके ज्ञानके साधत-स्वरूप इंत्दियों और वुद्धिको 
अपर्याप्त समझते हैं । वे कहते हैँ कि ईइवर ' अवर्णनीय, अचिस्त्य और 
अमाप्य ” है। वह इन्द्रियों और बुद्धिसे परे है। “हम उसे इन्द्रियों द्वारा 
जाननेमें सदा असफल होंगे, क्योंकि वह उनसे परे है। यदि हम अपने आपको 
इन्द्रियोंसे हठा छें, तो हम उसका अनुभव कर सकते हैं। देवी संगीत हमारे 
अन्दर निरंतर हो रहा है, किन्तु कोछाहल करनेवाली इच्ड्ियां इस कोमल 
संगीतको दवा देती हैं।”' “उसे जाननेके लिए बुद्धिवादका उपयोग ही 
क्या हो सकता है? वह तो वुद्धिसि अतीत है।”* वुद्धि ईइवरके ज्ञानके 
मार्गमें सहायता तो नहीं कर सकती, केवल अवरोध उत्पन्न कर सकती है। 
आत्मानुभूति बुद्धि और इन्द्रियों द्वारा नहीं, परन्तु जीवित श्रद्धाके आधार 
पर ही हो सकती है । श्रद्धाका ल्लोत हृदय है।” ' ईइवरकी अनुभूति बुद्धिके 
द्वारा नहीं हो सकती । वुद्धि केवल कुछ ढूर तक ले जा सकती है, उससे 


आगे नहीं । ईश्वरका साक्षात्कार श्रद्धा और श्रद्धा द्वारा भाप्त अनुभवकी 


१, येनेदं सर्व विजानाति तं केन विजानीयाहिज्ञातास्मरे. केच विजा- 
यात्‌ । 


२. ह०, १३-६- ३४६ पूृ० १४१॥ 
३. हिं०ए न० जी०, २१-१-/२६; सुमन : गांधी-वाणी, १० ** 
पर उद्धत। 


ड. हु०, १८-६- ३८, पृ० १५३॥ 


जज 


आध्यात्मिक विश्वास डप्‌ 


वात है। . . . पूर्ण श्रद्धाको अनुभवकी कमी नहीं प्रतीत होती। / “जो 
वद्धिसे परे है वह निश्चित रूपसे वुद्धिके प्रतिकल नहीं है। किसीसे 
ऐसी वात पर विना प्रमाणके विश्वास करनेके लिए कहना, जिसके सम्बन्धर्म 
प्रमाण दिया जा सकता है, वुढ्धिके प्रतिकूल हैं। परन्तु एक अनुभवी 
व्यक्तिका विना सिद्ध किये दूसरे व्यक्तिसे ईद्वरके अस्तित्वमें विश्वास 
करनेके छिए कहना विनम्रतापूवंक अपनी सीमाओंकी स्वीकृति है और अपने 
अनभवके कथनको दूसरेसे श्रद्धापू्वक स्वीकार करनेके लिए कहना है। 
श्रद्धेंक विना यह संसार एक क्षेणम नप्ठ हो जायगा । सच्ची श्रद्धा उन 
लोगोंके वद्धिसंगेत अनभवकों स्वीकार करना है, जिन्होंने हमारे विश्वासके 
अमसार प्रार्थना और तपस्या ह्वारा शुद्ध जीवन विताया है। इसलिए प्राचीन 
ग्रगोंके पैगम्बरों या अवतारों पर आस्था कोरा अन्धविद्वास नहीं है बल्कि 
एक आन्तरिक आध्यात्मिक आवश्यकताकी परितुप्टि है। गांधीजीके अनुसार 
पथ-प्रदर्शनका सूत्र यह है कि यदि कोई वत प्रमाणित की जा सकती 
तो इस बातकों अस्वीकार कर देना चाहिए कि वह श्रद्धांक आधार पर 
भात ली जाय; किन्तु यदि किसी वातका प्रमाण व्यक्तिगत अनुभूतिके 
अतिरिक्त कुछ अन्य नहीं हो सकता, ते उसे श्रद्धाके आधार पर निविवाद 
स्वीकार कर लेना चाहिए।”' “आत्मा मेंववा ईदवर ज्ञानका विषय 
। वह स्वयं ज्ञाता हैं, अत वड्िसे परे है। ईश्वरको जाननेके दो चरण 
है। प्रथम है श्रद्धा तथा दूसरा और अच्तिम चरण उस (श्रद्धा) से उतन्न 
अनुभव-जान है।इस प्रकार श्रद्धा बद्धिका खंडन नहीं करती, वरत्‌ उसका 
अतिक्रमण करती है। श्रद्धा उन मामलोंमे काम करनेवाली एक प्रकारकी 
छठी इन्द्रिय है, जो वद्धिके क्षेत्रसे बाहर हैं १४ ४ श्रद्धा अन्तर्वासी ईश्वरकी 
जीवित, चुजागृत चेतनाके अतिरिक्त ऊर्ड नहीं है।  " 
ईइवर वद्धिसे परे अवश्य पर एक सीमित भेश तैंके ईदवरके 
अस्तित्वको प्रमाणों द्वारा समझना सम्भव हैं। »६ इस वाक्यसे गांधीजीका 
आशय यह मालूम पड़ता है कि यथा बद्धिकी सीमाएं हैं तब भी, जसा 
कि कांटका भी मत था, वह हमें ईइवरके अस्तित्वमें विद्वास करनेसे नहीं 
रोकती । 
२. हु० ४--८-- ४६, १० २४९) 
२. यं० ईं०, भाग-३, १० १४३॥। 
३. डायरी, भाग-१ में उद्धृत गांधीजीका पत्र, १० १३५ 
ह.+ 
हु 





हु ह्‌०, ६-३० ३७, पृ० २६) 5५ 
.. यं० इं०, भाग-२, पृ० ११६४६। 
हू, यं० इं० भाग-३हे, पु० ८७० || 


सर्वोदिय तत्व-दशोन 


गांधीजीका एक तर्क यह है कि हम विश्वको एक अतिक्रमण करनेवाली 
की मान्यताके बिना नहीं समझ सकते। गांधीजीके शब्दोंमें, “ विश्वमें 
था है और प्रत्येक अस्तित्वान वस्तु और जीवधारीका संचालन 
बाला अपरिवतंनीय नियम है। यह नियम अन्ध-नियम नहीं है, क्योंकि 
“नियम जीवधारियोंके व्यवहारका अनुशासन नहीं कर सकता। और 
तो सर जगदीशचन्द्र बोसके आश्चर्यजनक अनुसन्धानोंके फलस्वरूप यह 
किया जा सकता है कि जड़ पदार्थोमें भी जीवन है । सब प्रकारके 
नका अनुशासक नियम ही ईइवर है। नियम और तनियम-निर्माता 
ही हे | शै १ 

इसके अतिरिक्त गांधीजी यह भी कहते हूँ कि धर्मकी पद्धति विज्ञानकी 
तेसे विपरीत नहीं है। वैज्ञानिक सत्यकी परख वैज्ञानिकोंकी वताई हुई 
तेसे होती है और इस परखमें उनके कहनेके अनुसार कुछ वातोंको 
कर चलना पड़ता है। दृष्टांतके तौर पर विद्युत्‌का ज्ञान गेलवेनो-मीटर 
के यन्त्रके द्वारा परीक्षाके बिना सम्भव नहीं है। “ ऋषियों और पैगम्बरोंका 
ठीक यही कहना है। वे कहते हैं कि कोई भी उनके चले हुए मार्गका 
गामी होकर ईइवरकी अनुभूति कर सकता है।”' संसारके धर्मग्रंथोंके 
गे और ऋषियोंके अनुभवकों न मानता अपने आपको न मानना है। 


फिर, ईश्वर और उसके नियमको न माननेसे हम उसके अनुशासनसे 
न नहीं हो सकते, जब कि दैवी सत्ताकी विनम्र और मौन मान्यता 
-यात्राको सुगम बना देती है।* 


गांधीजीके इन तकोंका विस्तुत विवेचन अनावश्यक है। कांटने यह 
शित किया है कि परम तत्त्वके ज्ञानके लिए बुद्धि अपर्याप्त है और 
बरके अस्तित्वको सिद्ध करनेके लिए दी हुई युक्तियां दोपपूर्ण होती 
! गांधीजीका भी यह्‌ विश्वास है कि अनुभूत्ति इन्द्रियों और वृढ़िके द्वारा 
पउम्भव है। वृद्धि केवल इतना ही कर सकती है कि वह श्रद्धा द्वारा 
'बरके अस्तित्वमें उत्पन्न विध्वासका औचित्य प्रदर्शित करे। 

संक्षेपमें गांवीजीका अनुरोध है कि आत्मा मन॒ष्यका केन्द्रीय तथ्य है 
र देवत्व या ईश्वरमें अटल श्रद्धा आदरों जीवनके लिए और अहिसात्मक 
तिरोधके उपयोगके लिए आवद्यक है। और अन्य कतंव्योंका बच्चन वहीं 
- यं० इं०, भसाग-३, पृ० ८७१॥ 
* हैं, $३-६-३६, पु० १४०।॥ 


* यें० इईं०, भसाग-३, पु० ८७१; $ 
५ १ ६ 2 है० १३-६- ३६, पृ० १४०। 
- य० ३०, भाग-३, पृ० ८७१। ह की कक 
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तक मान्य है जहां तक वे सत्यके प्रति आधारभूत भक्तिसे मेल खाते हें। 
इसमें किसीको आपत्ति न होगी कि अपनी ईदवर-सम्बन्धी धारणामें गांधीजी 
परम उदार हैं। उनके लिए ईइ्वर केवल वास्तविकताका, सत्यका, नियमका 
और विद्वमें व्याप्त सामंजस्यका ही दूसरा नाम हैं। उनका यह उंत कि 
ईबवर और आत्मामें विश्वास श्रद्धाकी वात ह सन्‍्तों और पैगम्वरों द्वारा 
अनुमोदित है। 
कर्म और पुनर्जन्म 

गांधीजी कर्म और पुनजन्‍्मके सिद्धान्तोंमें भी विश्वास करते हैँ। उनके 
अनुसार “ कर्मका नियम अदूट है, और ठाला नहीं जा सकता। इस श्रकार 
उसमें ईइवरके हस्तक्षेपकी शायद ही कोई आवश्यकता हो । उसने नियम 
निर्धारित कर दिया और अलग-सा हो गया।” ९ / हम स्वयं अपने भाग्यके 
निर्माता हैं। हम अपने वर्तमानकों सुधार या विगाड़ सकते हैं और इसी 
पर हमारा भविष्य निर्भर होगा। 

पुनर्जन्मके सिद्धान्तके वारेमें वे लिखते हैं, ' मैं पुनजेन्ममें उतना ही 
विश्वास करता हूं जितना अपने वर्तेमान शरीरके अस्तित्वमें। इसलिए में 
जानता हूं कि थोड़ा भी प्रयत्न व्यर्थ न जायगा। ' 

ये दोनों सिद्धाल्त अप्रमाणित सिद्धान्त नहीं हैं। वे जीवनके नियन हैं, 
जिनको भारतके ऋषियोंने आध्यात्मिक अन्तर्दृष्टिस जाना था और अपने अनु- 
भवस्ते जांचा था। कर्मके नियमको नैतिक धारावाहिकताका नियम या नैतिक 
कारणत्वका नियम भी कहते है । यह मनुष्यके विकासको अनुज्ञासित करनेवाला 





१२. आत्मकथा (आं० ), भा-१, पु० ०६३। 
... ईसाई धर्मग्रंथोंमें भी इस नियमका हवाला है, धोखा मत ख़ाओ, 
अवरका उपहास नहीं किया जा सकता, क्योंकि जैसा मनुष्य करेगा वैसा 
बा भरेगा भी।” (गैलेशियन्स, ६, ७४) ईसामसीहने पर्वत पर कहा था, 
केसी (के चरित्र) का निर्णय तुम न करो, जिससे तुम्हारे साथ भी एल्ता 
न हो। क्योंकि जिस प्रकार ठुम निर्णय करोगे वैसे ही तुम्हारे त्राथ भा 
होगा। और जिस मापसे तुम मापोगे उसी मापसे फिर छुमकों भी मिलेंगा। 
(मैथ्यू, ७, १-२) 
०, ८-६- ४७, पूृ० १७६। 
इं०, भाग-२, पु० ईैर०्ड। 
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नियम है। भारतीय परम्पराके अनुसार हमारे वे कार्य जो सहेतुक होते 
है, कुछ-त-कुछ संस्कार छोड़ जाते हैं। ये संस्कार गत्यात्यक होते हैँ और 
हमारे भविष्यका निर्धारण इन्हीं संस्कारों दारा होता है। इस नियमके अनु-, 
सार हमारा भविष्य वरतंमानमें से उसी प्रकार विकसित होगा, जिस प्रकार 
वर्तमान हमारे भूतकालका परिणाम है। तथापि इस मियममें अपराधोंके 
दंडकी अपेक्षा धारावाहिंकता पर कहीं अधिक बल दिया गया है। यदि 
हम यह मान लें कि इस विश्वके पीछे एक सप्रयोजन वास्तविकताका 
अस्तित्व है, तो कर्मका सिद्धान्त मनुष्योंकी असमताकी एकमात्र बुद्धिसंगत 
व्याख्या है। 

पुनर्जन्मका सिद्धान्त) हिन्दुओंमें ऋग्वेदके कालसे मान्य रहा हैं। यह वात 
यूक्तिसंगत मालूम होती है कि जब तक मनुप्यको पूर्ण आत्मानुभूति न हो 
जाय, उसे आत्म-विकासके लिए अन॑वरत अवसर मिलना चाहिए और मृत्युसे 
इस अवसरमें वाधा नहीं पड़नी चाहिए। 


क्तु-स्वात््य या संकत्प-स्वातन्त्य 


तथापि कर्मके नियमकों माननेका यह अर्थ नहीं कि गांधीजीके अनु्तार 
मनृष्यका जीवन और उसके कार्य पूरी तरह निर्धारित हैं। इस प्रकारका 
नियतवाद नैतिक प्रयासकों पंगु वना देगा और नैतिकताका मूलोच्छेद कर 
देगा। निरपेक्ष नियतवादका अर्थ होगा मनृप्यकी सुजनशीलताका निषेध 
और मनुष्यसे स्वशासनके अधिकारको छीन लेना। कमके नियम और संकल्प- 
स्वातन्त््यमें कोई विरोध नहीं। वास्तवमें कर्मके नियमका अर्थ हैं स्वतत्त्रता, है 
क्योंकि उसके अनुसार मतुष्य स्वयं अपने प्रारव्धका निर्माता है। भूतकालके 
साथ जीवनकी धारावाहिकतामें मनुष्यका सृजनशील स्वातत्त्य 'अन्तहिंत 
है। निस्सन्देह हमारे पूर्वकर्म हमारे संकल्प-स्वातल्व्यकों मर्यादित करते हैं। 
गांधीजीके शब्दोंगें, “ जिस संकल्प-स्वातन्त्यका हम उपभोग करते है वहें 
के हा कम है, जो एक यात्रीको मनुष्योंसे भरे जहाजके डेक पर होता 
है.। ”' छेकिन हमारा यह सीमित स्वातन्त्य इस अर्थमें वास्तविक हैं कि 


हम इस स्वतन्त्रताकी उपयोग-विधिके चुनावमें स्वतन्त्र हैं। गांधीजीका मर्ते 


है कि विश्वका सबसे बड़ा जनतंत्रवादी ईइवर हमको “बुराई और अच्छाईमे 
१. देखिये रिव्यू ऑफ फिलासफी ऐं प्र 
ू ड  रेलिजन 
हल ऐंड रेलिजन, अभ्रेल १९२५, 
२. इस सिद्धान्तके लिए देखिये उद्ध ; 
हु ऊपर उ व्यू 
2 कम इ[त एन आइडियलिस्ट व्यू 


8 ८ 7 8 


आध्यात्मिक विश्वास ४९ 


चुनाव करनेकी पूरी छूट देता है।” भूल करनेका अधिकार, जिसका अर्थ 
है प्रयोग करनेकी स्वतन्त्रता, प्रगतिकी शत है। 

छेकिन यद्यपि हमारा संकल्प स्वतन्त्र है, " परिणाम पर हमादा नियं- 
त्रण नहीं है; हम प्रयत्वमात्र कर सकते हैं। ”' इसके अतिरिक्त, मनुष्य अपने 
स्॒भावकी स्थितिको वदलर सकता है; उसे अपने वशमें कुछ हद तक कर 
सकता है; पर उसे जड़से कौन वदल सकता हैं ! जगत्कर्ताने मनुष्यको यह 
खतंत्रता नहीं दे रखी है । शेर अगर अपने चमड़ेकी विचित्रताकों वदल 
सकता हो, तो मनुष्य भी अपने स्वभावकी विचित्रताको बदल सकता है।” 
गांधीजीके अनुसार पूर्ण अनासक्तिकी उपलब्धिके द्वारा मनुप्य पिछली भूलोंकि 
प्रभावसें छुटकारा पा सकता है। परल्तु अनासवितिके लिए अधिकतम भ्रयास 
करने पर भी मनुष्य अपने वातावरण तथा अपने पालन-पोयणके प्रभावसे' 
पूर्णयया मुक्त नहीं हो सकता।” इस श्रकार गांधीजी ऐसे पूर्ण स्वातंत्र्यमें 
विश्वास नहीं करते, जिसके कारण मनुप्य अपनेको प्रकृतिसे पृथक्‌ कर ले 
क्षयवा उसका अतिक्रमण कर जाय। इस प्रकारके स्वातस्व्यका अर्थ होगा 
अव्यवस्था । 


मनृप्यकी आध्यात्मिकतामें विश्वास होनेके कारण गांधीजी इस 
धारणाको नहीं मानते कि मनुष्य पूरी तरहसे अपने वातावरणके हाथका 
खिलौना है। वे वातावरणके प्रभावकों घटाकर नहीं वताते। वे जानते हैं 
कि अधिकांश मनुष्यों पर वातावरणका भ्रमुद्र प्रभाव होता हैं। लेकिन 





१. यं० इं०, भाग-२, पु० ४5७। बहुतसे विचारकोंका मत है कि 
यद्पि वतमान पर भूतकाछका प्रभाव पड़ता है, परन्तु भूतकाल वर्तमानको पूरी 
तरह निर्धारित नहीं करता और मनुष्य अगने व्यवहारके तियमनके लिए 
केत्पित भविष्यका भी प्रयोग करता है। उदाहरणके लिए, देखिए ' जनल 
जफ फिलासफी ', ४१, १२, पू० ३२० और आगे। आधुनिक सामाजिक 
देशनकी यह सुविख्यात मान्यता है कि कारणका परिणाम पर नितांत नियन्त्रण 
नहीं है। कारणका केवल यह अर्थ है कि परिणामके उत्पादवकी संभावना 
है ॥ किस अंश तक संभावना हैं, ईसका हिसाव किसी विद्येष स्थिति 
आंकड़ों द्वारा लगाया जा सकता है। कारणत्वकी इस आधुनिक धारणाके 
अनुसार भी निरपेक्ष नियतवाद असंगत है। 

- ह०, ६-५-३९, पृ० ११९। 

: दक्षिण अफ्रीकामें सत्याग्रह, पृ० २१५। 
* हैं?; कल 260 ०:७३) 

रे यं० डूं०, 0 एस 90, पु्‌० '३७। 


बन्र्‌ ल्प्ण ० 


से. त.-४ 


५० सर्वोदिय तत्त्व-दर्शन 


उनका यह भी मत है कि मनुप्यके जीवतका आधार आदतें नहीं, संकल्पका 
प्रयोग या कआत्म-संचालन होना चाहिए।' 
बुराईका प्रदत 

संकत्प-स्वातंत्यकी समसस्‍्यासे बुराईकी समस्याका निकटका संबंध है। 
गांधीजी कहते हे कि वे “ किसी बौद्धिक रीतिसे वुराईके अस्तित्वकी व्याख्या 
नहीं कर सकते।” तथापि बुराई सीमित मानवीय दृष्टिकोणसे ही वास्तविक 
है। ईइवरके लिए न तो कुछ अच्छा है न बुरा है।' परच्तु अच्छाई और 
वुराईकी आपेक्षिकताकी धारणा उनको मान्य नहीं, क्योंकि व्यावहारिक 
जीवनकी नैतिक समस्याओंमें उसका उपयोग हमें पथभ्रष्ट कर देगा।' 
गांधीजीके शब्दोंमें “प्रकाश और अंधकारकी प्रतीक होनेके कारण अच्छाई 
और बुराई मानवीय प्रयोजनोंके छिए एक-दूसरेसे पृथक और असंगत हैं। ” 
“ अच्छाईका स्वयं अपने-आपमें अस्तित्व है, बुराईका नहीं। बुराई अच्छाईके 
चारों ओर और उस पर निर्भर रहनेवाली परजीवीकी भांति है। अच्छाईका 
सहारा हट जाने पर बुराई अपने आप ही हट जायगी।”* “किन्तु 
अच्छाई और वृुराई मानवीय प्रयोजनोंके लिए एक-दूसरेसे भिन्न और 
असंगत हैं; वे प्रकाश और अंधकारकी प्रतीक है।”' “बुराई स्वयं 
वांझ है। वह स्वयं विनाशक है; वह अपनेमें' अन्तनिहित अच्छाईके द्वारा 
जीती और पनपती है । विज्ञान हमें सिखाता हैं कि एक लीवर (बोझ 
उठानेका यंत्र) तब तक किसी वस्तुको हटा नहीं सकता, जब तक उसका 
आश्रय-स्थान हटाई जानेवाली वस्तुके बाहर न हो। उसी प्रकार वृशाईको 
जीतनेके लिए मनृष्यकों पूरी तरह उससे परे, अर्थात्‌ शुद्ध अच्छाईके दृढ़, 
ठोस तल पर रहता होगा। ”* इस प्रकार बृराईको हटानेके लिए साधनोंकी 
शुद्धता आवश्यक हूं। परन्तु साधनोंकी शुद्धता पर जोर देते हुए गांधीजी 


इसके प्रति भी सचेत हैं कि “कुछ परिस्थितियोंमें जो अच्छाई है वहीं 
भिन्न परिस्थितियोंमें बुराई अथवा पाप बन जाती है।”* 





१. य० ३०, भाग-रे, पृ० ३१४; मॉडन रिव्यू, अक्तूबर १९३५, 
श्री निर्मेलकुमार वसुका छेख, पृ० २०३। 


२. ह०, २-९-३५, पृ० २३३॥ 

३. यं० इं०, भाग-३, पृ० ८७२। 

है. हैं०, २०-२-३७, पृ० ९। 

५. हुं०, १४-९-४७, पृ० ३२३-२४। 
६. हैं, २००२-३७, पृ० ९। 

७. यं० इं०, भाग-१, पृ० २२५-२६। 
८. ह०, ९-६-४६, पृ० १७२॥ 
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आध्यात्मिक विश्वास ह ५१ 


गांधीजीका यह भी विश्वास है कि बुराई मनुष्यके इच्छा-स्वातन्त्यके 
दुरुपयोगका परिणाम है।' गांधीजी मानते हैं कि प्रगतिकी योजनामें वुराईका 
स्थान है। विकास सदा प्रयोगोंके आधार पर होता है और प्रगतिका मार्ग 
है भूलोंका होता और उनका सुधार। कर्म और पुनर्जन्मके सिद्धांतोंसे ज्ञात 
होता है कि क्रमशः मनुष्य बुराइयोंको कम करता रहेगा। 

गांधीजीने बुराईकी दार्शनिक व्याख्या पर इतना यान नहीं दिया हैं 
जितना विशेष प्रकारकी राजनैतिक, सामाजिक और आथिक बुराइयों पर। 
१९२८ में उन्होंने लिखा था: “मैं यह भी जानता हूं कि मैं ईइवरकों कभी 
नहीं जान पाऊंगा, यदि मैं बुराईके साथ और उसके विरुद्ध युद्ध न करूं, 
भछे ही उससें मेरे प्राण चल्ले जाय॑ । ” * अपने दीर्घकालीन सार्वजनिक जीवनमें 
वुराईके विरुद्ध अनवरत संघषे उत्तका विशिष्ट कार्य रहा हैं। इस धर्मयुद्धमें 
वे वातावरणकी उपेक्षा नहीं करते। उन्होंने एक नई नैतिक युद्ध-पद्धतिका 
विकास किया। उनके तत्त्व-दर्शनमें राजनैतिक, आर्थिक, राष्ट्रीय और अच्त- 
रॉप्द्रीय क्षेत्रोंमें सामूहिक जीवनके संचालनके अहिसात्मक मार्गका प्रतिपादन 
है। लेकिन उनके हृदयके सबसे समीप, उनकी चेतनाके केन्द्रमें व्यक्ति है। 
विकासके पथ पर पहला पग व्यक्तिका होगा । व्यक्तिके नैतिक सुधारका 
उनके तत्त्व-दर्नमें प्राथमिक स्थान है । उन्होंने मनुष्यके ध्येयका विवेचन 
किया है और बतलाया है कि किस प्रकार व्यवित इसे घ्येयकी ओर बढ़ 
सकता है। ये नैतिक सिद्धांत उनके राजनैतिक तत्त्व-दशनके अविभाज्य अंग हूं, 
क्योंकि इन सिद्धान्तोंके अनुसार अपने जीवनका निर्माण करके ही मनुष्य 
अच्छा नागरिक और सत्याग्रही वन सकता है। 


..._*- गांघी-अविन समझौतेके वाद गांधीजीका वक्तव्य : हिंस्ट्री ऑफ दि 
कॉग्रेस, पू० ७५१। 
२. यूं० इं०, भाग-३, पुृ० <७२॥) 


डर 
नेतिक सिद्धांत-१ : साध्य और साधन 
साध्य 


गांधीजीके अनुसार मानव-जीवनका परम साध्य आत्मानुभूति है। आत्मा- 
तृभूतिका अय॑ है ईब्वरसे साक्षात्कार, निरपेक्ष सत्यका अनुभव, मोक्षप्राप्ति 
अथवा आत्मज्ञान। वे आध्यात्मिक एकताके सिद्धान्तमें विश्वास करते हैं। 
इसलिए मनृप्योंकी प्रत्यक्ष सेवा इस प्रयासका आवश्यक अंग है; क्योंकि 
ईश्वर-प्राप्तिका एकमात्र मार्ग है ईइवरकों उसकी सृुप्टिमें देखना और उसके 
साथ एक हो जाना। व्यक्तिका कर्तव्य है कि वह केवल अपने ही आध्यात्मिक 
विकासके लिए नहीं, वल्कि दूसरोंके आध्यात्मिक विकासके लिए भी प्रयत्नशील 
हो। इस प्रकार गांधीजी आत्मानुभूति और समाज-सेवार्में सामंजस्य 
स्थापित करते हैँ। उनको यह धारणा भाग्य नहीं कि मुव्तिकी प्राप्ति केवल 
एकांतमें, अकेले रहकर, ही हो सकती है । उनके निकट आत्मानूभूतिका 
अर्थ है “सबके अधिकसे अधिक हितकी सिद्धि। ' सबके अधिकसे अधिक 
हितमें या, जैसा वे इसे गुजरातीमें कहते है, सर्वोदयमें राजनीतिक उन्नति भी 
शामिल है, क्योंकि राजनैतिक अधःपतन् नैतिक और आध्यात्मिक उन्नतिके 
मार्यमें बड़ी रुकावट है। तथापि राजतीति इस ध्येयका एक अंशमात्र हैं। 
गांधीजी इस बात पर भी जोर देते हैं कि सवकी सेवाका सबसे अच्छा मार्ग 
है अपने ही देशकी सेवा, क्योंकि देशवासी हमारे मनिकटतम पड़ोसी हैं।' 

वे अधिकतम भनुष्योंके अधिकसे अधिक हितके उपयोगितावादी 
सिद्धान्वकों जीवनके ध्येयके रूपमें अस्वीकार करते हैं। क्योंकि अपने नग्न 
रूपमें इसका अर्थ है ५१ प्रतिशत व्यक्तियोंकी कल्पित भलाईकी उपलब्धिके 
लिए ४९ प्रतिशत व्यक्तियोंके हितका वलिदान। यह एक हृदयहीन सिद्धान्त 
है और इसने मानवताकों हामि पहुंचायी है। सबके अधिकसे अधिक हिंतका 
सिद्धान्त ही एकमात्र वास्तविक, गौरवपूर्ण मानव-सिद्धान्त है और यह केवल 
चरम आत्म-बलिदाव हारा ही प्राप्त किया जा सकता है।' १९२६ में उन्होंने 
लिखा, “ वह (अहिंसावादी) सबके अधिकसे अधिक हितके लिए प्रयास करेगा 

१. यं० इं०, भाग-२, पृ० ९५६। 

२. है० २९-८-३६, १० २२६। पड़ोसियोंकी सेवा पर गांधीजी 
क्यों जोर देते हैं, इसके विस्तुत विवेचनके लिए देखिये अध्याय ४। 

हे. डायरी, भाग-१, पू० २०१। 
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हलक जनक अजजर +० ०3 2,/0305004 0 00४ 


नेतिक सिद्धांत-१ : साध्य और साधद ण्३्‌ 


और इस आदशैकी प्राप्तिके प्रयासमें प्राण दे देगा। - - - सवके अधिकसे 
अधिक हिंतमें अनिवारय रूपसे बहुसंख्यकका हिंत भी सम्मिलित है, इसलिए वह 
(अहिसावादी ) तथा उपयोगितावादी अपनी जीवन-यात्रामें अनेक बातोंमें मिलेगे, 
परन्तु एक समय ऐसा आयेगा जब उनको अलग होना पड़ेगा और विपरीत 
दिज्ञाओंमें भी काम करना पड़ेगा । यदि उसका व्यवहार तकंसंगत है, तो 
उपयोगितावादी कभी अपना वलिदान नहीं करेगा। निरपेक्षवादी स्वयं अपना 
वलिदान भी कर देगा। 
साधनोंकी सेतिकता 
प्रम साध्यसे साधनकी समस्याका निकटतम सम्बन्ध है। कम्युनिस्ट, 
फासिस्ट और अधिकतर व्यावहारिक राजनीतिज्ञोंका इस सिद्धान्तमें विश्वास 
है कि साधनके औचित्यका आधार साध्य है। दूसरे शब्दोंमें, यदि साध्य बांछ- 
नीय है, तो जो भी साधन साध्यत्ाप्तिमें सहायक हों वे उचित हैं। इस दृष्टि- 
कोणसे घूतेता, धोखा और हिंसा जैसे साधनोंका प्रयोग न्‍्यायोचिंत कार्यको 
पूरा करनेमें नीतियुक्त है। लेकिन गांधीजी इस धारणाको हानिकर और 
भ्रमपूर्ण बताते हैं। गांधीजीके तत्त्व-दरनमें साथ्य और साधनमें कोई अन्तर 
नहीं है। साध्य और साधन अलूग नहीं किये जा सकते और दोनोंकों समान 
रुपसे शुद्ध होता चाहिये। उत्तके लिए यह पर्याप्त नहीं है कि साध्य उच्च 
और इलाध्य है; यह भी आवश्यक है कि साधन नैतिक हों । वास्तवमें 
उनके निकट साधन ही सव-कुछ हैं।' 
. गांधीजी जो साधनोंकी नैतिकता पर इतना जोर देते हैं, उसका एंके 
कारण यह है कि मनुष्यका अधिकार केवल साधनों पर है, साध्य पर नहीं। 
वह प्रयत्त कर सकता है, छेकित परिणाम उसके हाथमें नहीं । इसके अतिरिक्त 


साधन ही विकसित होकर साध्य वन जाता है। गांधीजीके शब्दोंमें, “ जैसा 
साथन वैसा साध्य”“।' “साधन बीज है और साध्य देख इसलिए जो 
सम्बन्ध वीज और वक्षमें है, वही सम्बन्ध साधन और साध्यमें है।” 
गीताके निष्काम कर्मके सिद्धान्तसे भी हमको यही शिक्षा मिलती है कि अच्छे 
कामका अच्छा ही परिणाम होता है। इसलिए गांधीजीका विश्वास हैँ कि 


डा गेई साधनोंकी है न आप अप ठीक 
यदि क॑ की शुद्धताका ध्याव रखें, तो साध्य जता आप ठीक 
रहेगा।”* “जिस अनुपातमें साधनका अनुष्ठान होगा, ठीक उसी अनुपातस 





१. यं० इं०, साग-२, पुृ० ९५६) 

२. यं० इं०, भाग-२, पूृ० ड३े५, रेडिए। 

३. यं० इं०, भाग-२, पु० रेई६४)। 

४. हिंद स्वराज, पु० ६०। 

५. यं० इं०, भाग-१, १० ७१४; हे? ११-२-/३९, पृ० ४८॥ 
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५ 


पड सर्वोदिय तत्व-दर्शोन 


ध्येयप्राप्ति होगी । ” ' इसीलिए गांधीजी कहते हैं कि “ स्वराज्य-प्राप्तिके लिए 
किया गया प्रयत्न स्वयं स्वराज्य ही है।”' 

फिर यांवीजीका व्यक्तिगत अनुभव भी यही वताता है कि जब कंभी 
साथनोंके सम्बन्धमं उनसे कोई न्ुटि हो गई, तो सत्य और अहिंसाका आन्दो- 
लत पिछड़ गया। राजकोटका मामरा इसका एक दृष्टांत है। सन्‌ १९३९ में 
उन्होंने राजकोटके शासकके हृदय-परिवरतंनके लिए उपवास किया। साथ ही 
उन्होंने वाइसरायसे प्रार्थता की कि वे राजकोटके शासकको वाध्य करें कि 
वह शासन-सुधारकी योजनाके लिए एक कमेटी नियत करनेके सम्वन्धमें अपने 
वादेको पूरा करे। गांधीजीके अनुसार उपवास करनेके साथ-साथ ब्रिदिश 
सरकारसे हस्तक्षेप करनेकी प्रार्थता अधर्यकी सूचक थी, यह एक प्रकारकी 
हिंसा थी, और इसलिए उपवाससे शासकका हृदय-परिवर्तेन न हो सका। 

साध्य-साधनके सम्बन्धरमें एकमात्र गांधीजीका सिद्धांत ही यूक्ति-संगत है। 
इसका विरोधी सिद्धान्त, जिसके अनुसार सब प्रकारके साधनोंका, हिसात्मक 
साधनोंका भी, औचित्य साध्यकी अच्छाई पर निर्भर है, व्यवहारमें संकटपूर्ण और 
नैतिक दुष्टिकोणसे असंगत है। इस पिछले सिद्धान्तके अनुत्तार यदि साध्य न्याव्य 
है, तो हिंसा, धूतंता, असत्य, अवसरवादिता आदि सबका प्रयोग वैध है। लेकिन 
इस साधनोंके प्रयोगसे हम विकासके पथ पर तो नहीं बढ़ पाते, उलटे मनृष्यको 
साध्यकी अपेक्षा साधनमात्र समझने लगते है और हमारी उच्च भावनाएं 
कुंठित होते लगती हैं तथा अन्त होता है उत्पीड़न और नृशंसतामें । इसके 
अतिरिक्त सामान्यतः यह वात निश्चयपूर्वक नहीं कही जा सकती कि हिंसा- 
पूर्ण कार्यका हेतु सदा अच्छा साध्य ही होता है। अत्याचारी और आतंकवादी 
अधिकसे अधिक अमानूपी अपराध भी उच्च साध्योंके नाम पर ही करते हैं। 
फिर किसी कार्य या नीतिकी तात्कालिक सफलता मात्रको ही उसके औचित्यकी 
कसौटी मान छेता एक संकटमय नैतिकता है। यह भी याद रखना चाहिये कि 
ताक्कालिक परिणामोंमें, जो अल्पजीदी होते हें और जिनमें सफलताका आभास 
भात्र होता है, तया वास्तविक स्थायी उपलब्धियोंमें, जिनकी सिद्धिमें पर्याप्त 
समय लग जाता है, आकाद-पाताछका अन्तर है। कभी-कभी ऐसा मालूम 
होता है कि हिंसा और धूर्तता, आतंकवाद और कुटिल नीतिकी सत्य और 
प्रेम, न्याय और स्पष्ट व्यवहार पर विजय हो गई है। लेकिन हिंसा और 
अन्यायकी जीत आंशिक और क्षणिक होती है और उनके लाभ तिरे भार- 
स्वरूप होते है। केवछ अच्छे सावन ही हमें स्थायी शांति और उन्नतिकी 
और ले जा सकते हैँ। इतिहास और साथ ही अनुभव हमें शिक्षा देता है कि 

१. यं० इं०, भाग-२, पृ० ३६४॥ 

२. स्पीचेज, पृ० ७२०॥ 


नैतिक सिद्धांत - ९ : साध्य ओर साधन ण्प्‌ 


हिसा और द्वेप प्रतिहिसा और प्रतिकारकी भावनाकों दृढ़ करते हैं, और 
एक युद्ध दूसरे युद्धोंका बीज बोता है। प्रकट छूपसे न्याय और जनतंत्रकी 
रक्षोके लिए लड़े गये पिछले दो महायुद्ध इस युक्तिकी पुष्टि करते हैं। 
यदि हमको ऊपर वणणित परम साध्य और जीवनकी आधारभूत एकता 
मान्य है, तो हक्सलेके शब्दोंमें अच्छे साध्यका अर्थ होगा “ अधिकतम एकी- 
करणकी स्थिति। ” प्रकट है कि इस स्थितिकी प्राप्ति एकता स्थापित करनेवाले 
अर्थात्‌ अच्छे साधनों द्वारा ही हो सकती है, विभाजक या पृथकत्व उसत्र 
करनेवाले बुरे साधनों द्वारा नहीं। * टॉल्स्टॉयके शब्दोंमें, “वे सव जिनका 
नुकाव मनुष्य-जातिका एकीकरण करनेकी ओर हैं शिव और रुच्दर हैं 
वे सव जिनका झुकाव पृथकता छानेकी ओर है अशुभ और असुच्दर हैं। 
गांधीजी साधनोंके महत्त्व पर जोर अवश्य देते हैं, पर इससे यह गलत 
धारणा नहीं बना लेनी चाहिये कि उनके लिए साध्य केवल एक गौण वस्तु 
है। उनका विश्वास है कि साध्य और साधनमें अभिन्नताका सम्बन्ध हैं और 
वे उत्सुक हैँ कि प्रयुक्त साधन किसी तरह हमारे साध्यकी नैतिकताकी कैम 
न कर सकें। इसीलिए वे वास्वार अनुरोध करते हैँ कि हमारा साधत 
उतना ही शुद्ध होता चाहिये जितना साब्य और हमें “ शुद्ध अच्छाईके ढूंढें 
ठोस तल पर” अठल रहना चाहिये। साध्य और साधनके नैतिक समीकरणके 
सिद्धांतकों सत्याग्रहके रूपमें अभिव्यक्त करनेका गांवीजीका अगत्त ऋतिकी 
पद्धति और दर्शनकों आधुनिक संसारकों सर्वेश्रेष्ठ देन हैं। 
नेतिक अनुशासन 
परम साध्यकी सिद्धि किन साधनों हारा हो सकती है! गांधीजीके 
अनुसार आत्मानुभूतिके लिए आत्मशुद्धिकी आवश्यकता है. और आत्मशुद्धिके 
लिए नैतिक अनुशासनकी । गांधीजीका निश्चित मत है कि जो भी नीतिके 
नियमोंके अनुसार अपने जीवनका निर्माण करनेके लिए तैयार नहीं हैं उ्से 
शब्दके पूर्ण अर्थमें मनुष्य नहीं कहा जा सकता ”३ यह नैतिक दृष्टिकोण 
गांधीजीके राजनैतिक तत्त्व-दर्शनको उसी प्रकार निर्धारित करता हैं, जिस 
प्रकार उनके आध्यात्मिक विश्वास उनके नैतिक सिद्धांतोंका आवार हैं। उनके 
अनुसार व्यक्तिका नैतिक अनुशासन समाजके पुन्निर्माणका सबसे अधिक 
महत्त्वपूर्ण साधन हैं और उनके तत्त्व-दर्शनमें इस अनुशासनका वही प्राथमिक 


्छ 


स्थान है, जो साम्यवाद और फायि्णं राज्यशक्ित बीर वादा चंस्थाओं 
१. ए० हकक्‍सले : एन्ड्स एंड मीन्‍्स, १०९ ० 
२. टॉल्स्टॉयके रोमां सोलांको फ्रेल्चमें लिखे एक पत्रका डॉ० कालिदास 
नाग द्वारा अनुवाद : मॉडने रिव्यू, जनवरी १९२७ 
३. एथिकल रेलिजन, पु० हे५) 


५ सर्वोदिय तत्व-दर्शन 


पर वलपूर्वक अधिकार कर छेनेका है। अहिसक राज्यका संगठन भी इन्हीं 
नैतिक सिद्धांतोंसे' निर्धारित होता है। 

गोंधीजीने उन नैतिक नियमोंका विवेचन किया है, जितका पालन मनुप्यको 
ब्रतकी भांति करना चाहिए। उत्होंने ये नियम सत्‌ १९१६ में सावरमती 
आश्रमके सदस्योंके लिए निर्वारित किये थे। इनमें सें अधिकांशको हिन्दू शास्त्र 
हजारों वर्षोसे' नैतिक विकासके लिए आवश्यक मानते आये हैँ। इनमें से पहले 
पांच ब्रत-- सत्य, अहिंसा, अस्तेय, अपरियग्रह और ब्रह्मचर्य हिन्दू शास्त्रकारोंके 
अनुसार यम्न” अर्थात्‌ आवदयक अनुशासन हैं। सन्‌ १९१६ के वर्षों पहलेसे 
गांधीजी इन आदशोके अनुसार अपने जीवनका निर्माण करनेका प्रयत्त 
कर रहे थे और उन्होंने अपने अनुभवके अनुसार इनमें आवद्यक परिवतंन 
किये हैँ और इनका विस्तृत्त विवेचन किया है। 

गांधीजीका विचार है कि ब्रतोंका नेतिक अनुशासन आत्मानुभूतिके लिए 
नितान्त आवश्यक है। व्रतका अर्थ है जो काम करना उचित है उसे चाहे 
जो हो, करना ।' ब्रत शक्तिके स्रोत हैं, क्योंकि वे नैतिक नियमों पर चलनेके 
अटल निश्चयके सूचक हैं। यदि हम ब्रत न लें तो भड़चनों, मुसीव्तों और 
परीक्षाओंमें फिसल जाय॑ और दृढ़ता खो बैठें। इसके अतिरिक्त ब्रत छेनेकी 
अनिच्छा दुरवंछताकी द्योतक है और जिस चीजसे हमें बचना चाहिए उसके 
प्रति सक्षम आसक्ति प्रकट करती है। तथापि ब्नत उन्हीं नियमोंके लेता 
चाहिए जो सर्वभान्‍्य हों। परन्तु व्रत लेनेका यह अर्थ नहीं कि हम ब्रत 
लेते ही उसका सम्पूर्ण पालन करने लग जाय॑। “ब्रत लेनेका अर्थ है, उसका 
सम्पूर्ण पालन करनेके लिए मन, वचन और कर्मसे प्रामाणिक तथा दृढ़ प्रयत्त 
करना । ” * ब्रतोंके विपयमें सन्देह होने पर ब्रतीकों स्वयं अपने विरुद्ध 
अधिकाधिक संयमके पक्षमें उनका अर्थ करना चाहिए।' 

सत्य 


सत्य गांधीजीके जीवन और दर्शतका श्वुव-ताय हैं, और [ते 


उसका प्रथम स्थान है। $ जे बन्द गग। क्र ० व्णण 5 ९ 





१. आत्म-शुद्धि, पृ० ६२-६३ । 

२. वही, पृ० १९, ६१ और ६४; और ऊपर उद्धृत "गांधीजी -- 
हित लाइफ एंड वर्क, पृ० ३६६ । ; 

रे. वापूत्र लेटर्स टु मीरा, पृ० ४३। 
५ हें ईसाकी शिक्षामें भी सत्यकी वड़ी महत्ता है। ईसाका कहना था, 

तुम सत्यको जातोगे और सत्य तुमको मुक्त कर देगा।” और “ मैंने 

*. इसलिए जन्म लिया और में इस कारण संसारमें आया हूँ कि में सत्यका 
' साक्षी बनूं।” जॉन, ८, ३२; १८, ३७। 


नैतिक सिद्धांत -१ + साध्य और साधन ५७ 


हि गांधीजी सत्यकें दो प्रकार बताते हैं-7(१) सावन या ब्रतहूप सत्य, 
क या आपेक्षिक सत्य, जैसा कि ससीम व्यक्ति परिस्थिति-विशेपमें उसे 


सार्वभौम 


जान पाता है; और (२) साध्यरूप सत्य, निरपेक्ष, , पूर्ण सत्य, जो 
22 


देश-कालसे परे है। 


निरपेक्ष सत्यको गांधीजी ईश्वरके साथ समय समीक्षत कर॒ते हैं। उनके निकट 
सत्य ईब्वर है और ईश्वर सुत्य है। दूसरे अव्यायम बताया गया हैं कि किस 
प्रकार गाधीजीक अनुसार केवल “सत्य” ही, जिसका अर्थ है वह जिसका 
वास्तवमें अस्तित्व है, ईइवरका सहो और पूरी तरहसे अर्थयुकत नाम हैं। 
पूर्ण सत्य समस्त ज्ञान (चित्‌) भी सम्मिलित हैं और ज्ञान शाइवत आनन्‍्दका 


त्ञोत है। इसीलिए हम ईइ्वरको. सच्चिदातन्दके नामसे 


जानते हैं।' गांधीजी 


ईदवरके ्थ सत्यरूपके 20० ब्घ जे प्रतिरिक्‍्त टी 

छल्ले सत्यल्पके ही पुजारी हैं, सत्यके अतिखित वन्य किसके 
सर्वोदय तत्त्व-दर्शनका आधार है यह अदल नियम कि केवल सत्यकी 

ही सफलता हो सकती है, क्योंकि ' सत्य ' का अर्थ है. वह जिसका अस्तित्व 


न लि हें है 
है', जब कि “ असत्य ' का अर्थ है वह जिसका अस्तित्व नह *]* , आर 
बसत्‌ बर्थात्‌ अस्तित्व ही नहीं है, उसकी सफलता कैसे हो सकती हैं? और 


जो सत्‌ अर्थात्‌ “है” उसका नाश कौन कर सकता है 


४ जहां 
जह! 


2 २ 
| 


लेकिन गांधीजी जैसे महानुभाव »भी/ जिंतका असाधारण आध्यात्मिक 
>> भ्तु! 4 ०5 


८५ 


विकास हो गया है, दूर-दूस्‍से विशुद्ध/ सेत्यकी वह 


गा धीजीके पे शब्द ेंमें ८ €ः >( द्वारा 
ंधीजीके शब्दोंमें, “ सत्यका सम्पूर्ण दशन ईह # 


ही देख पाते हं। 
तहीं हो सकता -ः 


असम्भव है। . . . क्षण-भंगुर देह द्वारा शाइवत धर्मंका साक्षात्कार होना 


सम्भव नहीं ३३ 


शुद्ध, निरपेक्ष सत्यकी अनुभूतिका सावन कया है? गांधीजीका मत है 


कि शद्ध सत्यकी और नेनेके 
के शुद्ध सत्यकी और अग्रसर होनेके लिए यह आवश्यक 


है कि मनुष्य उसकी 


बन्तरात्मा जिसे सत्य समझती है उसी आपेक्षिक सत्यते जीवन व्यतीत 
करनेका प्रदल करे।' सत्यकी अनुभूतिके लिए मनुष्यको सत्याग्रही बचना 


गा हि है & 
कक | शाइवत सत्यकी अनुभूतिका यहा मार्ग है कि हेंगे 
विशेषमें जैसा जान सकें उसीके अनुसार चलें, उसका 


सत्यको परिस्थिति- 


[ जो प्रकाश हमें दिखाई 


ऊ उसीको कि शुद्ध हृदय 
दे उसीको दीप-स्तम्भ समझें। “किसी विशेष समय पर हु गुद्ध हृदय जी 


व या 220 8 3 


१. आत्म-शुद्धि, पृ० २; आत्मकथा, भाग: पु०७; हैं 


पृ० ११५। 


2०, २५-५८ र०७ 


२. दक्षिण अफ्रीकाका सत्याग्रह, उत्तरा्े, १९ श्३७। 


३. बात्मकथा, प्रस्तावना; आत्म-शुद्धि, १० * । 
४. आत्मकथा, प्रस्तावना, पूृ० ८3 है० रेप 


2३५, पुृ० (९४ । 


+-+ज...... 


५८ सर्वोदिय तत्त्व-दर्शन 


अनुभव करता है, वह सत्य है और उस पर अडिग रहकर ही शुद्ध सत्य 
जा सकता है 7१ (8 ४ 235 
प्राप्त किया जा सकता है। प्रकृतिसे सत्यका स्वयं-साक्ष्य है।  परल्तु 


अपूर्ण होनेके कारण मनुष्य अज्ञानके जालसे उसे घेरे हुए हैँ। अज्ञान समस्त 
बुराइयोंकी जड़ है। जब शुद्ध आचरण अज्नानको दूर कर देता है, तो सत्य 
स्पष्ट प्रकाशित हो जाता है।  गांधीजीके लिए सत्यसे ऊंचा कोई धर्म नहीं।' 
जद“ सत्यके नियमका सम्बन्ध केवल सत्य-भाषणसे नहीं, वल्कि कार्य और 
विचारके सत्यसे भी है। और न सत्य केवल सन्त-महात्माओं तक ही सीमित 
आदर्श है। सत्यका सम्बन्ध जीवनके सब क्षेत्रोंस है और इनमें राजनीति भी 
सम्मिलित है। सत्यकी खोजका मार्ग है सबकी सेवा, और उसका अर्थ है 
जीवनके प्रत्येक क्षेत्रमे पुर्ननिर्माणके लिए निरन्तर प्रयत्व और जो प्रयोजन 
मनुष्यकों सत्य मालूम पड़े उसकी सिद्धिके लिए सब-कुछ संकटमें डालनेके लिए 
तैयार रहना। यदि मनुष्य ऐसा नहीं करता तो वह सत्यके रास्तेसे विमुख 
हो जाता है, स्वयं अपनी आत्माका निषेध कर देता है और नैतिक विनाशकी 
ओर अग्रसर होता है। इस प्रकार सत्यके अर्थमें न्यायसंगत सामाजिक संवंध 
““ उदाहरणके लिए, अपने देशकी और दूसरे देशोंकी राजनतिक स्वतत्तरता 
-- भी सम्मिलित हैं। 
पक्षपात, दाल-मटोल, दुराव, धोखा तथा वास्तविकताकों घटा-बढ़ाकर 
बताना या दवाना --इन सबके लिए सत्यमें कोई स्थान नहीं है। सत्यके 
लिए यह भी आवश्यक है कि मनुष्य अपनी भूछ माननेसे_ या चले हुए 
गलत रास्तेस छोटनेम न डरे । मनृष्य जिस सत्यको देख पाता है वह 
आशिक और आपेक्षिक होता है। इसलिए सत्यका यह भी अर्थ है कि 
हम परस्पर सहिष्णु हों और कदुता और कट्टरतासे बचें। सत्य व्यक्तिगत 
भाचोरक लिए सच्चा पवपदक्षक है, झेकिन दुसरोंको इस बात पर मजबूर 
करना कि वे इसी प्रकार आचरण करें, उनकी अन्तरात्माकी स्वतत्वताके 
साथ असलब्य हस्तक्षेप है। इसके अलावा “कटता हमारी दृष्टिको धंधा 
कर देती है और उस ह॒द तक हमको सीमित सत्य देखनेके भी अयोग्य 
बना देती है ।”* कटुता या कठोरता आध्यात्मिक एकताके आधारभूत 
सिद्धान्कके भी विरुद्ध है, वह पृथकता-उत्पादक और विभाजक है और 
उसके कारण हम एकताको भुला बैठते हैं। इसलिए गांधीजीके अनुसार, 
१. हैं, २७-११-४९, पृ० ३४०। 
थे० ३०, भाग-२, प० ७८१। 
३. एथिकल रेलिजन, पृ० ५१। 
४. यं० इ०, भाग-२, पृ० ११८२। 
एप. य० ३० भाग-२, पृ० १२८६। 
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नैतिक सिद्धान्त - १ : साध्य और सावन ण्९ 


“बदि हम सत्यको विनम्रतासे नहीं कह सकते तो उसे न कहना ना ही अच्छा । 


,. » अहिसाके बिना सत्य सत्य नहीं वरन्‌ असत्य है। ” १ कछेकिन अहिसात्मक 
सत्य या विनम्र भाषणका यह अर्थ नहीं कि कपटपूर्ण रीतिसे या धुमा- 
फिराकर वात की जाय । “ कठोर सत्य शिष्ठतासे और नम्रतासें कहा 
जाय, लेकित पढ़नेमें तो शब्द कठोर ही होंगे । सत्यवादी होनेके लिए आपको 
घूठेको झूठा कहना होगा--झायद शब्द कठौर हैं, छेकिन उनका प्रयोग 
बनिवायं है।”' इस वातकों स्पष्ट करनेके लिए गांधीजी ईसाका उदाहरण 
देते हैं: “ईसा धूर्तोको जानते थे, उनके वर्णनमें उन्होंने झूठी विनम्नता 
2 कद किन्तु उनके लिए दयाकी याचना की। ”'* लेकित कठोर संत्य 
बहनेवालेका इरादा विपक्षीको हानि पहुंचानेका न होता चाहिए। 

गांधीजीने व्यक्तिगत जीवनके और देशके जीवनके विविध क्षेत्रोंमें सत्यकी 
सोजके लिए अपना जीवन अपित कर दिया था। उनकी अनुसन्धान-पद्धति 
पिरीक्षण (सजए०फ्ाव्भ॑ं3) और प्रयोगकी सामान्य वैज्ञानिक पद्धति है। जब 
कप्ती उनको अपनी भूल मालूम पड़ती थी, वे उसे तुरत मान लेते थे और 
बे प्रयोगमें हेर-फेर कर देते थे, जिससे उस सामाजिक प्रइत-विशेषकों हड 
कख्का ठीक मार्ग मालूम हो जाय। जब उनको कोई मार्ग ठीक लगता था 
तो किसी दूसरे पर उसकी परीक्षा करनेके पृ उसकी पहली परीक्षा वे अपने 
अप करते थे। रिचर्ड ग्रेगके शब्दोंमें, “वे. . सामाजिक सत्यके क्षेत्रम में महान 
वगानिक हूँ। उनके महान वैज्ञानिक होनेके कारण हैं, उन पका समस्याओंका उनका 
चुनाव, उनको हल करनेकी उनकी समाधान पद्धति, उन्तके अच्वेपणकी व्यापक: 
जैब्यवसाय और मनुष्य-स्वभावका उनका गम्भीर ज्ञान गांधीजीने स्वयं 
१९३३ में कहा था, “ सत्याग्रहका विज्ञान मुझे वैज्ञानिक अनुसंवान द्वारा भाप्त 
हुआ है। यह मनुष्य द्वारा सम्भव कठोरतम परिश्रमका परिणाम हैं। ईसे 
अनुसत्वानमें सैंने वैज्ञानिककी समस्त कुशलता छगा दी हैं। हम 





सत्यका आंत 


हे गांधीजीके अनुसार प्रत्येक मनुष्यको अपने लिए सत्य-निर्धानगका 
भर जाल अमता भाप्तः 85 जार बही कमती वह आन गुण है, जो 
३ हू अलग करता है। निस्सन्‍्देह उस मनुष्यके लिए, जो अपने 


अत न 4 5--६+२+- ८ 
१. यं० इं०, भाग-२, पूृ० १२९५॥ 
२. ह०, ६-२-३७, पु० ४१४॥। 
रे. ह०, १९-१२-३६, पु० रेड! 
४. राधाकृष्णन : महात्मा गांधी, पूं० ८ 
५. कनवर्सेशन्स, पु० ४१॥ 


६० सर्वोदिय तत्त्व-दर्शन 


निजी प्रयाससे सत्यका ज्ञान प्राप्त करना चाहता है, उच्च नैतिक और वौद्धिक 
योग्यताकी आवश्यकता है। “ जिल्होंने सत्यके प्रयोग किये हैं, वे इस निप्कर्ष 
पर पहुंचे हे कि . . . कठोर प्रारंभिक अनुशासन आध्यात्मिक क्षेत्रमें प्रयोग 
करनेवाले व्यक्तिके लिए आवश्यक है।” छेकिन यह बौद्धिक और नैतिक 
उच्चता उन्त मनुष्योंके लिए आवश्यक नहीं, जो महान आत्माओं द्वारा ज्ञात 
सत्यको स्वीकार करते हैं, उस पर आचरण करते हैँ और उसके लिए कप्ट 
सहन करते हैँ । भारतवर्षके और वाहरके देशोंके सत्याग्रह-आन्दोलन इस 
सिद्धान्तकी सत्यता सिद्ध करते है। दक्षिण अफ्रीकाके भारतीय और सीमा- 
प्रान्तके पठान, जिन्होंने सत्याग्रहमें कठोर मुसीवर्ते उठाई, साधारण सांस्क्ृतिक 
और नैतिक स्तरके मनुष्य थे। गांधीजीका विश्वास है कि जबतामें सत्यके 


लिए कष्ट-सहनकी क्षमता है, यद्यपि यह क्षमता कुछ परिस्थितियोंग सं कष्ट-सहनकी क्षमता है, यद्यपि यह क्षमता कुछ परिस्थितियोंमें सीमित 
हो सकती है। 


सत्यके स्व॒तस्त्र अनुसत्धानके लिए उत्कृष्ट नतिक जीवन आवश्यक है। 
गांधीजीके मतसे सत्यकी अनृभूतिके लिए निरन्तर अभ्यास, वेसग्य अर्थात्‌ 
इन्द्रिय-वासनाओं के प्रति विरक्ति और सत्य, अहिंसा, ब्रह्मचर्य, अस्तेय, अपरिग्रहके 
ब्रत आवश्यक हैँ। सत्यके सम्बन्धमें अंतरात्माकी आवाज सुननेका उचित दावा 
केवल वही कर सकता है, जिसने इस नेतिक अनुशासनका पालछन किया 
हो । गांधीजीके अनुसार ये सब यम-नियम सत्यके निष्कर्ष हैं और उसकी 
अनुभूतिमें सहायता करना ही उनका प्रयोजन है। 





सत्य और अहिता 


सत्यकी अनुभूति केवछ अहिसाके द्वारा ही सम्भव हैं। हिसाकी जड़ 
क्रोध, स्वार्थपरता, वासना इत्यादि विभाजक, पृथवकारी प्रवृत्तियोंमें है, इसलिए 
हिसाके द्वारा हम सत्यप्राप्तिके लक्ष्य तक नहीं पहुंच सकते। हिंसा अज्ञान 
हारा उत्पन्न होती है। हिसा असत्य है और असत्यका अर्थ है "वह जिसका 
अस्तित्व नहीं '। यदि असत्य ही स्थायी होता और यदि कोई भी वस्तु अपने 
प्रति और दूसरोंके प्रति सत्य न होती, यदि जीवन और. प्रकृतिके सब 
नियम अनिश्चित होते और हम उन पर निर्भर न रह सकते, तो यह विश्व 
अव्यवस्थित हो जाता। 

लेकिन हिंसा असत्य क्‍यों है? एक कारण तो यह है कि मनुष्य-ज्ञात 
सत्य संदा आंशिक, आपेक्षिक होता है; वह पूर्ण शुद्ध और निरपेक्ष नहीं होता । 
भनुष्य एक ही वस्तुको विभिन्न दृष्टिकोणोंसे देखते हैं। सबकी अन्तरात्माकी 
आवाज एक ही नहीं होती। कोई मनुष्य इस बातका दावा नहीं कर सकता 


१. यं० इं०, भाग-१, पृ० ३४-३६। 





नेतिक सिद्धांत-१ : साध्य और साधन ६१ 


कि उसकी ही वात निरपेक्ष सत्य है। इसलिए सत्यकी खोजमें इस वातकी 
गुंजाइश नहीं कि विरोधीके साथ वलू-प्रयोग किया जाय; विरोधीकी भूछ- 
सुधारका सा धैर्य और सहानुभूतिसे अर्थात्‌ उसको कप्ट न देकर स्वयं 
. कष्ट सहना है। क्‍योंकि यदि सुधारक कष्ट-सहन द्वारा अन्याय या भूल दूर 
करनेका प्रयत्त कर रहा है और स्वयं गलती पर है, तो सुधारकके अतिरिक्त 
किसी दूसरेको कष्ट नहीं मिलेगा। 

इसके अतिरिक्त हिसाका आक्रमण केवल पाप, बुराई या अन्याय पर ही 
नहीं, वल्कि अपराधी और अन्यायी पर भी होता है। इस प्रकार हिंसा सर्व- 
श्रेष्ठ सत्य, सब जीवधारियोंकी एकता और पवित्रताके विरुद्ध अपराध है। 
सत्यकी खोजका अर्थ है सबके प्रति प्रेम और उन्तकी सेवा, अर्थात्‌ सबके लिए 
कष्ट-सहनके द्वारा इस एकताकी अनुभूति। हिसा हिंसक भसनुष्य और पीड़ित 
दोनोंको इस एकताकी अनुभूतिसे रोकती है, क्योंकि वह उनकी क्रोध, डर, 
धृणा आदि भावनाओंकों उकसाती है। 

फिर, सत्य जो हमारे अनुसन्धानका विपय है, हमारे वाहर नहीं 
हमारे अन्दर ही हैं। जितना अधिक हम कठिनाइयां उत्पन्न करनेवालोंके साथ 
हिसात्मक वर्ताव करते हैं, उतना ही अधिक हम सत्यसे दूर होते जाते हैं। 
वाहरके काल्पनिक शत्रुसे लड़तेमें_ हम आस्तरिक वास्तविक शबत्रुकी उपेक्षा 
करते है। | 

इस प्रकार अहिसा आध्यात्मिक एकताके, या रिचर्ड ग्रेगके शब्दोंमें, सब 
जीवोंके आध्यात्मिक जनतन्त्र ' के, महान सत्यका व्यावहारिक प्रयोग है। 
गांधीजीके शब्दोंमें, “ वह मूलभूत सिद्धान्त, जो कि अहिसाके व्यवहारका आधार 
है, यह हैं कि जो वात अपने वारेमें छागू है वही समस्त विद्वके वारेमें 
भी उसी प्रकार छाग है।”'* 

गांधीजीके अनुसार अहिंसा सम्पूर्ण धर्मका सार हैं। साथ्य और सावन 
एक हूँ, इसलिए अहिंसा स्वयं सत्य है, उसकी आत्मा है, उसका प्रौढ़तम 
फल हैं। “अहिंसा और सत्य इतने ही ओतप्रोत हैं, जितने कि सिक्‍केके 
दोनों वाजू या चिकनी चकरीके दोनों पहलू।” उनको अलूग-अलग करता 
और यह कहना कि कौत उलटा और कौन सीधा है वड़ा कठिन हैं।* 

१. यं० इं०, भाग-१, पु० ३६; यं० इं०, भाग-२, पृ० ११८२: 
स्पीचेज़, पृ० ५०१; हिन्द स्वराज, पृ० १४५-४६। 

२. फ्राम यरवडा मंदिर, पृ० १०। 

है. ह०, १२-११-३८, पू० ३२९। 

ड. यं० इं०, भाग-२, पृ० ३९६; यं० इं०, भाग-हे, पृ० १५४। 

५. आत्म-शुद्धि, पू० ८-९। 


६२ सर्वोदिय तत्त्व-दशेन 


तब भी.र्भाहसा साधन है और सत्य साध्य | इसीलिए गांधीजी अहिसाकी 
अपेक्षा सत्यके पुजारी अधिक हैं। वे सत्यके लिए अहिसाका वलिदान कर सकते 
हैं, लेकिन सत्यका त्याग किसी भी वस्तुके लिए नहीं कर सकते । + वे लिखते 
हैं, “सत्यके मनन और खोजमें ही अहिसाके रलका अनुसन्धान हुआ था।” 
उनका अनुभव उनको वतछाता हैं कि यदि सत्य उनके हाथसे जाता रहे, तो 
वे अधिसाकी गृत्थीको कभी सुलझा न सकेंगे।' उनके अनुसार सत्य सर्वोच्च 
नियम है, किन्तु अहिंसा सर्वोच्च कर्तव्य है।।. 
“7 जक्जोक अहिसाको नहीं परन्तु सत्यको साध्य माननेका एक कारण यह 
है कि उनका विश्वास है कि सत्यका अस्तित्व देश-कालसे परे हैं, जब कि 
अहिसाके अस्तित्वका संबंध केवल ससीम जीवधारियोंके पारस्परिक व्यवहारसे 
है।' सत्यको त्याग कर जहिंसा विमुक्तिका नहीं अधःपतनका साधन बन जाती 
है। गांधीजीके शब्दोंमें, “ बिना सत्यके (शुद्ध) प्रेम नहीं होता; बिना सत्यके 
वह ऐसा देशप्रेम हो सकता है, जिससे दूसरोंको हानि पहुंचे, या एक 
युवकका एक लड़कीके लिए वासनामय अनुराग हो सकता है; या (सत्यके 
बिना) बुद्धिविरोधी अन्थप्रेम हो सकता है, जैसे अज्ञानी माता-पिताका अपने 
वच्चेके लिए होता है।”* किन्तु “अहिसाके साधन होनेके कारण प्राकृतिक 
रूपसे दैनिक जीवनमें हमारा उसके साथ अधिक सम्बन्ध है, इसलिए जनताकों 
, अहिसाकी शिक्षा देना चाहिए। सत्यकी शिक्षा प्राकृतिक परिणामके छूपमें 
उससे (अहिसासे) आवेगी। /" 


अहिसा 
सत्यकी तरह अहिसा भी स्वशक्तिमान और असीम है और ईदवरका 
समानार्थंक है। अहिंसा हमारे अन्दर आत्मशक्ति या ईश्वरीय शक्ति है। 
जिस प्रकार आत्माका अस्तित्व विना भौतिक शरीरके हो सकता है, उसी 
प्रकार अहिसा भी देश-कालका अतिक्रमण करती है और बिना भौतिक 


१. हैं०, २८-३२-३६, पूृ० ४९। 

२. आचाये कृपाछाती : दि गांधियन वे (गांधीजीकी भूमिका)। 

३. आत्मकथा, भाग-५, अ० २९, पृ० ३९५। 

४. है०, २८-३-३६, पृ० ४९॥ 

५. रिचर्ड ग्रेगसे गांधीजीकी एक बातचीत ”। देखिये 'पावर ऑफ 
नॉन-वायोलेन्स ', पृ० २७६। 

६- स्पीचेज़, पृ० ५०३। 

७. ह०, २३-६-४६, पूृ० १९९। 

<. हूं०, १-५-३७, पृ० ८९। 


नेतिक सिद्धांत -१ : ताध्य और साधन रे 


साधनोंकी सहायताके भी कार्य कर सकती हैं। वह संसारकी सबसे वड़ी और 
सबसे अधिक क्रियात्मक शक्ति है, वह विद्युतु्स भी अधिक भावात्मक है, 
आकाइ-तत्त्व ([%प८०) से भी अधिक वलवान है, दूसरी सब शक्तियोंके योगसे 
भी अधिक शक्तिशाली है, जीवनकी एकमात्र शक्ति है।' 

सत्यकी तरह ही अहिंसा भी श्रद्धा और अनुभूतिका विषय हैं और 
एक सीमाके बाहर तकंका विपय नहीं है। गांधीजीका मत हैं कि अहिसा 
इतनी मन और. बुद्धिकी वात नहीं है जितनी कि हृदय और आत्माका 
गुण है।'* प्रेममय ईश्वरमें और शरीरसे अरूग आत्माके अस्तित्वमें जीवित 
श्रद्ा अहिसाके सफल प्रयोगके लिए अनिवाय है। 

प्लैटोकी तरह गांधीजीका भी मत हैं कि विश्वका संचालन अहिसा या 
प्रेम द्वारा होता है, क्योंकि विनाशके मध्यमें जीवन प्रतिष्ठित हूं। वे लिखते 
हैं, “यद्यपि प्रकृतिमें पर्याप्त अपकर्पण है, तव भी वह आकर्षणसे ही जीवित 
रहती है। पारस्परिक प्रेमसे प्रकृति प्रतिष्ठित रहती है। मनुष्य विताश हारा 
जीवित नहीं रहता । आत्मप्रेम औरोंके प्रति आदर (प्रदर्शित करने) के लिए 
विवश करता है।”' “हम सव प्रेमके वन्धनसे वंधे हैं। प्रत्येक वस्तुमें 
केद्ाभिमुखी शक्ति है, जिसके विना किसी भी वस्तुका अस्तित्व नहीं रह 
सकता। . . . जिस प्रकार नेत्रहीन भौतिक पदार्थोर्मों आकर्षण शविति है, 
उसी प्रकार जीवधारियोंमें भी अवश्य होगी और जीवधारियोंकी इस 
संयोगात्मक शक्तिका नाम है प्रेम । जहां प्रेम है वहां जीवन हैं; घ॒णा 
विनाशकी ओर ले जाती है। 

इस प्रकार अहिंसा सर्वकालीन, सर्वव्यापक नियम है, जिसका जीवनकी 
प्रत्येक परिस्थितिमें विना किसी अपवादके प्रयोग हो सकता है। इसीलिए 


१. हु०, १४-३-३९, पृ० ३९। 

२. यं० इं०, भाग-२, पृ० १११३। 

३. यं० इं०, भाग-१, पु० २८४। 

४. यं० इं०, भाग-१, पू० छरे४। 

प्रकट है कि गांधीजी डारविन साहबके मतके समर्थक जीवश्ञास्त्रके उन 
विद्वानोंसे सहमत नहीं, जिनका मत है कि विकास और रक्षाका नि सके 
पारस्परिक संघर्ष है। लेकिन कुछ विज्यात आधुनिक वैज्ञानिकोंका मत हैं कि 
किसी विशेष जातिके जीवोंकी रक्षा और विकासके लिए यह आवश्यक ह कि 
उनमें पारस्परिक संघर्षकी अपेक्षा पारस्परिक सहयोगकी मात्रा अधिक हो। 
पारस्परिक सहयोगकी अपेक्षा संघपंकी अधिकता सदा विनाशक होती है। 
सहयोगकी महत्ता पर जोर देनेवाले इन वैज्ञानिकोंमें ए० एच० द्वाइटहेड 
ओर क्रोपाटकिनके नाम विद्येप रूपसे उल्लेखनीय हैं। 





द्ड सर्वोदिय तंत्त्व-दशन 


गांधीजी अनुरोधपूर्वक कहते है कि अहिंसाकी पूर्ण सफलताकी झर्तें यह है कि 
“ जब जहिसाकों हम अपने जीवन-नियमके रूपमें स्वीकार कर लें, तो वह हमारे 
सम्पूर्ण जीवनमें व्याप्त होती चाहिये। और उसका प्रयोग जीवनके विद्येप 
प्रकारके कार्यों तक ही सीमित नहीं रखना चाहिए। ”' क्योंकि टॉल्स्टॉयकी 
तरह गांधीजीका भी विश्वास है कि यदि हम एक वार भी अहिसामें हिसाका 
समावेश करते हैँ, तो हम मान छेते हैँ कि अहिंसा अपर्याप्त है और इस 
प्रकार उसका नैतिक जीवनके नियमके रूपमें निपेध करते हैं। इस प्रकार 
केवर अहिसा ही वह शक्ति है, जो महत्त्वपूर्ण है। गांधीजीके अनुसार वह 
ईद्वरीय राज्य है और यदि हम उसे पहले प्राप्त कर लें तो अन्य सब हमें 
अपने आप मिल जायगा।' वे लिखते हैं, “मेरे लिए अहिंसा स्वराज्यसे 
पहले आती है। . . - जब तक अहिंसा स्वीकार की जाती है, उसको 
सबसे प्रथम स्थान देना चाहिए । तभी वह अजेय होती है ।”* उनके 
अनुसार अहिसा उनके समस्त कार्योके मूरूमें है। 
लेकिन अहिंसा है क्‍या? 


निषेधात्मक अहिसा 


अहिसा शब्द स्वरूपमें निषधात्मक प्रतीत होता है। क्‍योंकि इसके पूर्व 
निषेधवाची “नब' प्रत्यय है। गांधीजीके अनुसार इस सर्वोच्च धर्मकी नि्षेधा- 
त्मक परिभाषाका कारण यह है कि हिसा शारीरिक जीवनकी अपरिहार्य 
आवश्यकता है; जीवहिसाके बिना जीवन ही असम्भव है; इसलिए अहिसाका 
अर्थ हैं जीवनके लिए आवश्यक हिसाके परित्यागका प्रयत्न) अहिसा 
शरीरके वन्धनसे मनृष्यकी मुक्तिका प्रतीक है। यह मृक्ति वह स्थिति है, 
जिसमें जीवहिसा पर आश्रित नश्वर शरीरके विना जीवन सम्भव है। 

गांधीजीके अनुसार नियेधात्मक अहिसाका अथ्थ है किसी जीवकों 
दुर्भावनासे -- क्रोध, स्वार्थवश या चोट पहुंचानेके इरादेसे--दुःख न देना 
और उसकी जान न छेता । इस प्रकार “अहिंसाका अर्थ है पृथ्वीके किसी 
जीवको विचार, शब्द या कर्म द्वारा चोट पहुंचानेसे बचना। ”'" 

निषेधात्मक अहिसाका अर्थ केवल जान न छेना ही नहीं है। गांधीजीके 
अनुसार हिंसाके दूसरे और अधिक दोपपूर्ण प्रकार है दुःख देनेके लिए प्रयुवत 


१. हु०, ५-९-३६, पुृ० २३७। 
२. ह०, १४-३-३६, पृ० ३७। 
रे. हु०, २४-६-१३९, पृ० १७४। 
४. हु०, १-९--४०, पु० २७१। 
५. ह०, ७-९--३५, पु० २३४। 
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कठोर शब्द और कठोरतापूर्ण निर्णय, दुर्भावना, क्रोध, निर्देयता, घृणा, मनुष्यों 
और जानवरोंको यंत्रणा देता, दुर्बंल पर अत्याचार, उसका अपमान और 
उसको भूखों मारना, उनके आत्म-सम्मानका विनाश इत्यादि।' गांधीजीके 
अनुसार “ शोषण हिसाका सार है।”' निपेधात्मक रूपसे अहिंसक रहनेके 
लिए यह आवश्यक है कि हमारे विचार उस मनृष्यके वारेमें भी अनुदार 
न हों, जो अपनेको हमारा शत्रु समझता है।' 

अहिंसा-सम्बन्धी अपने विचारोंमें गांवीजी अहिसाके शाव्दिक अर्थसे 
वंध कर नहीं चछते। उनके अनुसार हिसाका सार हैँ किसी विचार, शब्द या 
कार्यके पीछे हिसामय अर्थात्‌ हानि पहुंचानेका इरादा। यदि किसी जीवका 
जीवन उसकी भलाईके लिए छिया जाय, तो प्राण लेना हिसा नहीं है। ऐसे 
जीवोंके शरीरका विनाश, जो धीमी किन्तु निश्चित मृत्युकी यंत्रणा निस्सहाय 
रूपसे भोग रहे हैं, अहिसा है। गांधीजी लिखते हैं, “यदि मेरा बच्चा 
पागल कुत्तेके काट लेनेसे बीमार पड़ जाय और उसकी यन्त्रणा कम करनेका 
कोई सहायक उपाय न हो, तो में उसके प्राण लेना अपना कतंव्य माचूंगा। ” 
जैसा कि सुविदित है, गांधीजीने एक वार अपने आश्रमके एक वछड़ेको जहर 
दिलवा दिया था, क्योंकि उसकी असह्य वेदना उपचारसे परे थी। इसी प्रकार 
आगकी ओर दौड़ते हुए वच्चेको वरूपूर्वक रोक छेना और उस वच्चेको, जिसे 
सांपने काट लिया हो, जायते रहनेके लिए पीटना अहिसाके दृष्टान्त है, यदि 
प्रेरक हेतु करोब न हो, वल्कि वच्चेको हानिसे' वचानेकी इच्छा हो।" गांधीजी 
अहिसक प्राण लेनेका एक दूसरा दुृष्टान्त भी देते है, “ जरा देरके छिए मान 
लीजिये कि मेरी छड़कीके --- जिसकी इच्छा जानतनेका उस समय मेरे पास 








१. यं० इं०, भाग-३, पृ० ८६०॥ रिचर्ड ग्रेग हिसाकी परिभाषा इस 
प्रकार करते हैं, “हिसा कोई ऐसा कार्य, हेतु, विचार, क्रियात्मक भावता या 
वाह्य परिचालित रुख है, जो स्वभावसे या परिणामसे विभाजक है। - 
दृष्टांते लिए, हिसामें अभिमान, घृणा, अवज्ञा, क्रोव, अधर्य, वेजा शिकायत, 
हैप और सारता, जर्मी करना, डराना, शोपण करना, धोखा देना, जहर 
देना, बुराईके लिए प्रलोभन देना, चापलसी करना, जात-बूझ कर चरित्रको 
इुवेंड करना और ऐसे ही दूसरे अन्याय शामिल हैँ ।  --- दि पावर ऑफ 
पान-वायोलेन्स, पू० २८२। 

हु०, ४-११-:३९, पृ० ३३१। 

३. स्पीचेज़, पृ० ३२०। 

४. ह०, १९-१२-३६, पू० ३६२; यं० इं०, भागरे, पू० ६७१, 
९७८।॥ 

५. ह०, ६-२-३७, पू० ४१४; हिंद स्वराज्य, पृ० १३८-३९। 
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कोई साधन नहीं है -- असम्मानित किये जानेका भय है और कोई ऐसा मार्ग 
नहीं जिससे में उसे बचा सक, तब मेरे लिए छड़कीके प्राण लेना और अपने 
आपको उस क्रोधित गुण्डेके प्रचण्ड क्रोधके सामने सम्रपण कर देना शुद्ध- 
तम प्रकारकी अहिसा होगी।”* 

गांधीजीके अनुसार इन चार शर्तोके पूरा होने पर अहिंसाके अनुसार 
किसी रोगी व्यक्तिके प्राण लेता उचित हो सकता है 


(१) रोग उपचारसे परे हो। 

(२) सभी सम्बन्धित व्यक्तियोंने रोगीके जीवनकी आशा छोड़ दी हो। 
(३) रोग ऐसा हो जिसमें कोई सेवा या सहायता छाभदायी न हो। 
(४) रोगीके लिए यह असम्भव हो कि वह अपनी इच्छा प्रकट करे।' 


विधायक अहिसा 


अकसर भ्रमसे अहिंसा केवल निपेधात्मक मान छी जाती है। दृष्टरंतके 
लिए, वर्ना शा साहवका यही मत है।' गांधीजीके अनुसार अहिसा आवश्यक 
झूपसे विधायक और गत्यात्मक शर्क्ति है। विधायक और क्रियात्मक रूपमें 
अहिसाका अर्थ है प्रेम। यह प्रेम केवल मनृष्योंके लिए ही नहीं, वल्कि समग्र 
सृष्टिके लिए है; फूलों, पौधों, हानिकर कीड़े-मकोड़ों और जानवरोंके लिए 
भी। “ इसलिए क्रियात्मक रूपसें अहिसा सब जीवोंके प्रति सदभावना है। ” 
हिंसासे बचना अहिसाका शरीर मात्र है, प्रेम उसका प्राण हैं। लेकिन 
गांधीजी अहिसाकों प्रेमके साथ इसलिए समीकृत नहीं करते कि इस 
आध्यात्मिक शक्तिमें और प्रेमके वासनामय अशुद्ध रूपमें अन्तर मालम हो 
सके। अहिसाका प्रेम हानि-छाभके हिसाव-कितावका वह सौदा नहीं जो उस 
व्यवितकी, जो प्रेमका लक्ष्य है, अच्छाई पर आधारित है। अहिंसाका प्रेम 
वह सच्चा और शुद्ध प्रेम है, जो अपनेको मिटा देता है और प्रतिफल 
नहीं मांगता। 

गांधीजी सच्चे प्रेमकी परिभाषा इस प्रकार करते है, “सच्चा प्रेम 
शरीरसे अन्तरात्माके प्रति अपने स्थातान्तरणमें और तब असंख्य शरीरोंमें 
निवास करनेवाले समस्त जीवनकी एकताकी आवश्यक अनुभूतिमें है।”* 





* यँ० इं०, भाग-३, पृ० ८५९। 

- यें० इं०, भाग>३, पृ० ८९७। 

- देखिये आर० एफ० मिलूर : गांधी - दि होली मैन, पृ० १६०-६२। 
, यं० इं०, भाग-२, प० २८६। 

« यं० इ०, भाग-२, पृ० ५५११ 

 बापूज्ञ लेटर्स टु मीरा, पृ० १५७। 


ल्‍्ी बा ० आएण .ा ७ 
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/ सच्चा प्रेम है उन छोगोंसे प्रेम करना जो आपसे घृणा करते हैं, अपने 
पड़ोसीसे प्रेम करना, यद्यपि आप उस पर विद्वास नहीं करते। . . . 
मेरा प्रेम किस कामका यदि वह तभी तक बना रहे जब तक में अपने 
मित्रका विश्वास करता हूं। ऐसा तो चोर भी करते हैं।”' 

वाघ, सांप और दूसरे विपले जानवर भी हमारे सजातीय हैँ; और 
हमारी ही तरह ईश्वरकी सुष्टि होनेंके नाते उनका भी जीवित रहनेका उतना 
ही अधिकार है जितना कि हमारा। यह सच है कि हम नहीं जानते कि बहुतसे 
तथाकथित हानिकारक जीवोंका प्रकृतिकी व्यवस्थामें क्या स्थान है। लेकिन 
यदि ईश्वरकी वृद्धिमत्ता और अच्छाईमें, उसके प्रेममय और दयाल्‌ होनेमें 
हमारा विश्वास है, तो हमें मानना होगा कि ईइ्वरने इन प्राणियोंको मनुष्यके 
विनाश्के लिए नहीं रचा है। गांधीजीका विश्वास है कि थोड़े वहानेसे भी 
मनुष्य-हिसा करनेकी बानने हमारी बुद्धिको कलुपित कर दिया है। हम अभी 
तके यह नहीं सीख पाये कि इन साथी जीवोंके साथ शान्तिपुर्वक कैसे रहें। 
अज्ानके कारण हम उनसे डरते हैं और उनका विनाश करते हैँ । लेकिन जिस 
जीवतकों हम उत्पन्न नहीं कर सकते, उसके विनाशका हमको कोई अधिकार 
नहीं; और पूर्ण विकासके लिए वह अधिकसे अधिक प्रेम आवश्यक है, जो 
प्व भ्रकारसे निर्भय हो और जिसकी पहुंच इन जीवों तक भी हो।' किन्तु 
उसका यह अरय॑ नहीं कि सत्याग्रहीकों मनृप्येतर जीवनके प्रति मानव-जीवनकी 
बपेज्षा अधिक दयालु होना चाहिए।' 

इस प्रकार अहिंसाका अर्थ है अधिक-से-अधिक प्रेम ---बुराई करनेवालेके 
प्रति भी प्रेम। तथापि इसका यह अर्थ नहीं कि बुराई करज़्ेवालेके प्रति निष्क्रिय 
भात्-समर्पण कर दिया जाय। इसके विपरीत अहिसाका अर्थ है अन्यायीका 
जान छड़ाकर विरोध। लेकिन गांधीजीका मत है कि अशुभ या बुराईको हम 
इैगई, हिंसा और प्रतिघातसे नहीं जीत सकते । बुराई करनेवालेके प्रति हिसाका 
भेयोग करना उसके साथ अपनी आध्यात्मिक एकताका निषेध करना है और 
पुराईं करनेवालेकी भूलको दोहराना है। हिसात्मक विरोध करके हम अपनेको 
दैराई करनेवालेके तल पर गिरा देते हैं, वुराईके प्रचारमें उसके साथ सहयोग 
*सते हैं और इस प्रकार पापपूर्ण वृत्तमें पड़ जाते हैं। 

इसके विपरीत अहिंसा वुराईकों अच्छाईसे जीतनेका प्रयास है । अहिंसा- 
गैदी अनैतिकताका विरोध नैतिकतासे और शरीर-वलका प्रतिरोध आध्यात्मिक 

गक्तिसे करता है। अहिंसा समस्याकी जड़ तक पहुंचती है। उसका विश्वास 


१. हू०, ३-३--/४६, पूृ० २८। 


* हैं०, ९-१-३७, पूृ० ३८२; यं० इं०, भाग-२, पृ० ९५७, ९८४। 
* हैं, ९६-४६, पृ० १७२। 
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है कि मनुष्य स्वभावतः अच्छा है और प्रत्येक परिस्थितिमें उसके सुधारकी 
सम्भावना है। इसलिए वह जिस तरह बुराई करनेवालेने अपना मूल्यांकन 
किया है उसे अस्वीकार करती है। अहिसक मनुष्य धैर्यपूर्वक इस वातका प्रयत्न 
करता है कि कष्ट-सहव और प्रेमकी शक्तिसे बुराई करनेवालेका हृदय-परि- 
वर्तत कर दे, जिससे उसको दूसरोंके साथ -- जिनके साथ वह बुराई कर रहा 
है -- अपनी आध्यात्मिक एकताका बोध हो जाय। अहिसक मनुष्य तब तक 
प्रेम और धैयेसे कष्ट सहता है जब तक अन्यायी अपनी भूलकों नहीं समझ्न 
लेता और अपनी वुराईके लिए पश्चात्ताप नहीं करता। 

इस प्रकार विधायक पक्षमें अहियाका यह अर्थ है कि आत्मपाती दप्टि 
कोणसे अहिसावादीकों यथासम्भव पूर्ण आत्मशुद्धि प्राप्त करता चाहिए।' 
उसको क्रोधकी भावना पर --जिसकी अभिव्यक्ति सामान्यतः प्रतिघात भर 
घृणामें होती है--विजय पाकर आच्तरिक शक्तिका विकास करना चाहिए। 
यह आंतरिक शक्ति, जिसकी अभिव्यक्ति आत्म-संय्म और क्षमाकी सृुचुद्धिमें 
होती है, शारीरिक नहीं वरन्‌ आध्यात्मिक शक्ति है, और दुर्वलसे दुर्वल शरीर- 
वाला व्यक्ति भी इस शक्तिका विकास कर सकता है। वस्तुपाती दृष्टिकोणसे 
इस आत्म-विंजयकें वाद अहिसावादीकों बुराई करनेवालेमें न्याय-भावना 
जागृत करनेका प्रयास करना चाहिए। 

संक्षेपमें, " अपने आप अधिकतम असुविधा उठाकर दूसरोंको अधिकतम 
सुविधा देता अहिंसा है।”' और “किसी जीवको कप्ट पहुंचानेका प्रत्येक 
कार्य और जब कभी सम्भव हो, ऐसे कार्यकों रोकनेके लिए अहिसात्मक 
प्रयलसे' अछूंग रहकर उसका समर्थन करना अहिसाकी अवहेलना है। 

निरपेक्ष अहिसा और अतभिवाय हिंसा 

निरपेक्ष अहिसाका अर्थ है हिसासे पूर्ण मुक्ति, अर्थात्‌ भज्ञान पर 
आधारित दुर्भावना, क्रोध और घृणासें छूटकारा और सबके प्रति विवेकपूर्ण 
प्रेमका वाहुल्य। निरपेक्ष अहिसाके दृष्टिकोणसे प्रत्येक प्रकारकी हिंसा त्याज्य 
है। ढेकिन इस प्रकारकी अहिसा पूर्णताकी स्थिति है और वह तभी प्राप्त 
हो सकती है जब मन, वचन और कर्ममें पूर्ण अच्चय हो। समग्र अहिसा एक 
शक्ति है, और निरपेक्ष अहिसा असीस शक्ति है। लेकित इस प्रकारकी 
निरपेक्ष अहिसा केवल ईश्वरका गुण है। अपूर्ण मनुष्य जिस प्रकार निरपेक्ष 


१. ह०, १२-१०-३५, पृ० २७६। 
२. यं० ई०, भाग-२, पू० ९८४। 

३. यं० इं०, भाग-३, पु० ८१२। 

४. यं० इं०, १-१०--३१। 
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सत्यको नहीं जान सकता, उसी प्रकार वह अहिसाका पूर्ण अर्थ भी नहीं 
जान सकता और न उसे पूरी तरह व्यवहारमें उतार सकता है। 

समाजमें जो हिंसा होती है उसके उत्तरदायित्वमें समाजमें रहनेवाले 
प्रत्येक व्यक्तिका भाग है। गांधीजी लिखते हैं, “क्योंकि अहिसाके अन्तर्गत 
समस्त जीवनकी एकता है, इसलिए एककी भूलका प्रभाव सब पर पड़ता ही 
है और इसलिए मनुष्य हिंसासे' पूरी तरह छुटकारा नहीं पा सकता। जब 
तक वह सामाजिक प्राणी है उसको उस हिंसामें भाग लेना ही पड़ेगा, जो 
समाजके अस्तित्वके कारण ही होती है। 


इसके अतिरिक्ति, जीवन विनाञकी श्ूंखलामें वंधा हुआ है और हिंसा 
शारीरिक जीवनकी अन्तनिहित आवश्यकता है। इसलिए कोई भी मनुष्य 
हिसासे पूर्णतः मुक्त नहीं रह सकता।* इस प्रकार मनुष्यके रहने, खाने, पीने 
और इधर-उधर घूमनें-फिरनेमें आवश्यक रूपसे जीवोंका विनाश होता हैं -- 
वे जीव चाहे जितने छोटे क्‍यों न हों । कुछ जीवहिंसा मनुष्यकों अपने 
शरीरके भरण-पोषणके लिए ही नहीं वरन्‌ अपने आश्रितोंकी रक्षाके लिए भी 
करनी पड़ती है।' यह अनिवार्य हिंसा है, और वैध मानी गयी है। 


खाने, पीने इत्यादिमें होनेवाली हिंसाके अतिरिक्त गांधीजीने अपने 
रेखोंने कुछ ऐसे भी उदाहरण दिये हैं, जिनमें हिंसासे बचाव नहीं हो सकता। 
इनमें से कुछ है: पागल कुत्तोंको और इधर-उधर घूमनेवाले कुत्तोंको, 
जो स्माजके लिए संकटमय हो जाय॑ं, मार देना; इसी प्रकार संकटमय 
स्थितिमें सांपों, वाघों आदिको मारना; प्लेगके कीटाणु-युक्‍त चूहों, पिस्सुओं 
बोर भच्छरों आदिका विनाश; जन-कल्याणके लिए बंदरोंकों डराना और 
हिसापूर्ण उपायोंसे भगाना तथा मार भी डालना; ऐसे मनुष्यकों मार देना 
जो अपने आश्रितकी हत्या करनेको हो और जिसको किसी अन्य प्रकारसे 
रोका नहीं जा सकता; पागलके साथ वल-प्रयोग; इत्यादि । लेकिन ये 
भापदू-धर्मके दृष्टान्त हैं और उनका स्रोत है मनुष्यकी अपूर्णता। ये जीवनके 
न नियमके रूपमें अहिसाकी मान्यताको अप्रमाणित करनेवाले अपवाद 
हैं हैं। जितना- ही मनुष्यका पूर्णताकी ओर विकास होगा उतना ही इन 
7 ट्पूर्ण स्थितियोंमें अहिसक व्यावहारिक पद्धतिका उसका ज्ञान वढ़ंगा और 
हिसात्मक यूव्तियोंके प्रयोगकी आवश्यकता घटेगी। 


१. आत्मकथा, (अं), भाग-२, पू० २९९।._, हि 
२. आत्मकथा, (अं), भाग-२, पु० २२९; यं० इं०, -२, 
पृ० १६०।] 


रे. ये० इं०, भाग-२ , पृ० ९७२१॥ 
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यदि मनुष्यकों सच्चा अहिसावादी बे रहना है, तो यह आवश्यक हैं 
कि जो अनिवाय हिंसा उसे करनी पड़े वह स्वाभाविक हो और कम-से-कम 
हो, उसकी जड़ दयामें हो और उसके पीछे विवेक, नियत्त्रण और अनासक्ति 
हो।' अहिंसावादीकोी अनिवार्य हिसा तभी करनी चाहिये, जब उससे वचनेका 
कोई रास्ता न हो। 

इस निर्णयके लिए कि किसी विश्ेप कार्यको करना या उससे वचना 
अहिसा है या नहीं, इरादे और कार्य दोनों पर विचार करना आवश्यक है। 
इरादा संवन्धित कार्य-समूहसे' जाना जा सकता है। छेकिन यद्यपि इरादा 
अहिसाकी आवश्यक परख है, परन्तु वह एकमात्र परख नहीं है। “किसी 
जीवको उसके ही हितके अतिरिक्त किसी अन्य कारणसे मारना हिसा है 
(मारनेवालेका ) हेतु दूसरे दृष्टिकोणसे चाहे जितना उच्च क्यों न हो। और 
वह मनुष्य भी हिसाका अपराधी है, जो हृदयमें दूसरेके प्रति दुर्भावनाको 
स्थान देता है, यद्यपि समाजके डरके कारण या अवसरके अभावके कारण वह 
अपनी दुर्भावनाकों कार्यमें परिणत नहीं कर पाता। / ' 

अहिसाम मनृष्येतर जीवों, पशु-पक्षियों आदिके प्रति निष्प्रयोजन हिंसा 
-- शिकार, शरीरकी वनावटके ज्ञानके लिए जानवरोंकी चौर-फाड़, मांस-भोजन, 
आदि--के लिए स्थान नहीं । गांधीजी निरामिप-भोजनको हिन्दू धर्मकी अमूल्य 
देन बताते हैं और अपने स्वास्थ्यको संकटमें डाल कर भी वे इस सिद्धान्तको 
मानते रहे हैँ। उतका मत हैं कि मांस-भोजन मनुप्यकी नैतिक और ज्ध्या- 
त्मिक संवेदनशीलताको कुंठित करता है और उन्तके लिए अनुपयुक्त है, जो 
अपनी बासनाओंकों संयर्मित करना चाहते हैं। छेकिन वे भोजनकों क्ताव- 
श्यक महत्त्व नहीं देते ओर उस संकुचित दृष्टिकोणके विरुद्ध है, जिसके अनुसार 
भोजन-सम्वन्धी सिद्धान्त ही धर्मका सार है।' वे लिखते हैं, “ अहिसा केवल 
भोजनश्ञास्त्रकी बात व होकर उसका अतिक्रमण करती है। मनृप्य क्या खाता- 


१. यं० इं०, भाग-२, पु० ९७१ और ९८३। 

गांधीजीके अनुसार कष्ट देना या प्राण लेना उस स्थितियमें 

(१) अहिंसा है जब वह शास्तिपूर्ण और स्पष्ट निर्णयका परिणाम हो 
ओर उसका प्रयोजन जिसे कष्ट दिया जा रहा है उसे छाभ पहंचानेका और 
उसकी यंत्रणा कम करतेका हो। 

(२) वध हिंसा है जब वह शरीरके भरण-पोषणके लिए या आशितोंकी 
रक्षाके लिए की गई हो। 

(३) हिंसा है जब वह क्रोधसे, स्वार्थवश् या दुर्भावनासे की गई हो। 

२. यं० इं०, भाग-३, पृ० ८८३। 

है. यं० इं०, भाग - २, पृ० ११८४-८५। 
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पीता है, यह महत्त्वपूर्ण नहीं है। महत्त्ववृर्ण यह है कि उसके (खानें-पीनेके ) 
पीछे कितना आत्मत्याग और आत्म-नियन्त्रण है।”' इसी प्रकार अहिसाका 
विकास केवल शाकाहारियों तक सीमित नहीं है। 

इसी प्रकार अहिसाके विकासके लिए आवश्यक है कि साधक वही धंधा 
करे, जिसमें कम-से-कम हिंसा हो | अहिसक व्यक्तिके व्यवसायकों आवश्यक झ्पसे 
हिसासे मुक्त होना चाहिए और उसमें दूसरोंका ज्ञोपण न होना चाहिए। उन 
धंथों और उद्योगोंमें, जिनका आधार शरीर-श्रम है, कम-से-कम शोपण होता 
है कौर वे ही सत्याग्रहीके लिए उपयुक्त हैं। प्रकट हैं कि कसाईका धंधा, शिकार, 
बुद्ध और युद्धकी तैयारीसे सम्बन्धित कार्य अहिसासे मेल नहीं खाते। 

संक्षेपमें, जितना मनुष्य हिंसासे दुर रहेगा उतना ही वह पूर्ण अहिसाके 
अर्वात्‌ निरपेक्ष सत्यके या ईश्वरके निकठ होगा। 

लेकिन यह प्रश्न हो सकता है कि इससे क्या छाभ कि पहले तो आप 
बहिसाको शाइंवत सिद्धान्तकी उच्चता पर आसीन करें और फिर यह स्वीकार 
करें कि मनृष्यके लिए उसका पूरी तरह जीवनकी प्रत्येक परिस्थितिमें प्रयोग 
असम्भव है ? क्या परिचमके युद्ध-विरोधियोंकी भांति यह मानना अधिक अच्छा 
ने होगा कि कुछ परिधिवर्ती कठिन मामलोंमें अहिंसा अनुपयुकत हैं और 
हता अधिक सुचारु रूपते कार्य करती हैं? इस आलोचनाका गांधीजी यह 
उत्तर देते हैं कि जो आदर्श पूरी तरह जीवनमें सिद्ध किया जा सकता हैं वह 
वास्तवमें ऊंचा आदर्श नहीं हो सकता, क्‍योंकि उसमें अनवरत श्याप्, निरन्तर 
सोजकी --जो संपूर्ण आध्यात्मिक प्रगतिका आधार है -- गुंजाइश नहीं रहती। 
किन्तु अपनी अपूर्णता और दुर्वखताके कारण आदर्शको व्यावहारिकताके निम्न 
स्तर पर ले आना संकटमय है। गांवीजी अनुरोधपूर्वक कहते हैं, " एक शाइवत 
सिद्धान्तमें अपवाद माननेकी अपेक्षा मेरे लिए यह कहना अधिक अच्छा है क्कि 
मुन्ममें पर्याप्त अहिसा नहीं है। फिर, मेरा अपवादोंको न मानना मुझ अहि- 
साकी पद्धतिमें अपनेको पूर्ण वनानेके लिए प्रोत्साहित करता है। 

तीन प्रकारकी अहिसा 
यदि निरपेक्ष अहिंसा अपूर्ण मनुष्यके वशकी वात नहीं है और यदि 


प्रत्येक व्यक्ति अपने लिए यह निरचय करनेको स्वतत्त्र है कि वह किस सीमा 
तक बअहिसाका प्रयोग करेगा, तो प्रइन उठता है कि अहिंसा और हिंसाकी 


7 350335-+--+०----२-०-....-5 

- यूं० इं०, भाग-३, पूृ० <२१॥। 
- हू०, ८-९--४०, पृ० २७२॥ 

- यं० इं०, भाग-३, पृ० १९४०॥। 
« ह०, ९-३-४०, पू० ३१॥। 


७ >पण . (९ > ४9 


७२ सर्वोदिय तच्व-दर्शन 


सीमारेखा कहां खींची जाय ? क्‍या कायरकी अहिसां भी हिंसाकी अपेक्षा 
उच्चतर है? 

इन प्रश्नोंका गांधीजी जो उत्तर देते हैं उसे बतानेसे पहले इस वातका 
उल्लेख आवश्यक है कि उनके अनुसार नैतिक दृष्टिकोणसे अहिसाके तीन 
स्तर होते हैं: 

इनमें से उच्चतम है साधनशील ज्ञानवान व्यक्तिकी अहिसा अथवा 
वीरोंकी अहिसा। इस अहिसाको मनुष्य संकटमें आवश्यकतासे विवश होकर नहीं, 
वरन्‌ नतिकता पर आधारित आन्तरिक विश्वासके कारण ग्रहण करता है। 
मनृष्य वीरोंकी अहिसाकों इसलिए नहीं स्वीकार करता कि उससे तात्कालिक 
प्रयोजन सिद्ध हो जायगा, वरन्‌ इसलिए स्वीकार करता है कि वह नैतिक 
विकासके उस स्तर पर पहुंच गया है जहां हिसा असह्य है। यह अहिंसा केवल 
राजनैतिक नहीं होती, वल्कि जीवनके प्रत्येक क्षेत्रमें व्याप्त होती है। यह 
मानसिक अपवादोंसे रहित अहिंसा है -- ऐसी अहिसा जो स्वार्थयक्त हानि-छाभके 
हिसाव-किताव पर निर्भर नहीं होती और जो कभी झुकती नहीं । इस प्रकारकी 
अहिसा पहाइ़को भी हटा देती है, जीववका कायापछट कर देती है और 
अपनी अटल श्रद्धासे किसी भी परिस्थितिमें मुंह नहीं मोड़ती। जो लोग 
अहिसाकों एक जीवित नियमके रूपमें स्वीकार कर छेते हैं, बे संकटमय संघर्पमें 
भी मानव-एकता और भ्रातृत्वकी भावनाकों कभी नहीं छोड़ते ।' 

इससे नीचेके स्तर पर है कामचलाऊ, व्यावह्मरिक अहिंसा, जो जीवनके 
किसी विशेष क्षेत्रमें उचित नीतिकी तरह स्वीकार की गई हो । गांधीजी 
इसको दुर्बलकी अहिसा या निस्‍्सहायका निष्किय प्रतिरोध कहते हैं -- दुर्वलकी 
अहिसा इसलिए कि इसमें हिसाके त्यागका कारण नैतिक विश्वास नहीं, दुर्बलता 
है। यदि इस प्रकारकी अहिसाका प्रयोग कायरताके आवरणकी तरह नहीं, 
बल्कि ईमानदारीसे और जब तक वह स्वीकृत है तव तक थास्तविक साहसके 
साथ होता है, तो कुछ सीमा तक उसका परिणाम ठीक होता है।' लेकिन 
वह इतनी कारगर नहीं होती जितनी कि वीरोंकी व्यापक अहिंसा। दुर्वलकी 
अहिसाका आधार है व्यावह्मरिकता, न कि छोटे-बड़े सब मनुष्योंकी नैतिक 
और आध्यात्मिक समता और एकतामें विध्वास। इसलिए जब आवश्यकता 
होती है तब दुर्वलकी अहिंसा हिसाके प्रयोगकी, अर्थात्‌ मनुष्योंको साधत- 
मात्र समझ कर व्यवहार करनेकी भी छूट दे सकती है। 

पहले प्रकारकी अहिसाका समुदायों द्वारा विकास होना कठिन है; क्योंकि 
समुदायोंके छिए नैतिक विकासका बह ऊंचा तल, जो जीवन-नियमकी तरह 





९. ह०, ३१-८-४७, पृ० ३०२। 
२. यं० ई०, भाग-१, पू० २६५। 


नेतिक सिद्धांत-१ : साध्य और साधन 


महिताके प्रयोगके लिए बावह्यक हैं; प्राक्ष करा कठिन 
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कांग्रेसकी जहिसा व्यावहारिक प्रकारकी री है। गांदीदीने समव-दमद पर 
विशेषकर संद्‌ १९३५के वाद, कांग्रेसकों वीरोंकी लाहिलाके राले पर कि 
॥ भरसक प्रयल किया; ढिल्तु वे अपने प्रदासने उदझ्छ नह हुए 
भारत द्वारा खतसता-संग्राममं बपनावी गई दूंदकी बहिदाई: 
सकलत्ाके विपयमें बांवीजीकों सदेव सच्देह रहता शा। इस प्रका मन 
१९३१ नें उन्होंने लिखा, “ नीति आाइस्यक्ष हूपने एक दच्छावी व्याइदहारिल्ता 
रे ट 
हैं, जिसे मनृष्य परिस्थितियां ददहने पर बदल उड़ता है। उठ हक झा 
ने कहना पड़े तव तक्क सत्य बोर बहिताका छब्न प्मेझ सूपप है।* 
डीवनके अन्तिम दिलोंनें भारनें प्रच्दलित सासप््मपिक्ष कया झ्न्डे 
त्रेमका दूर कर दिया। उन्होंने देखा कि भारतका ख़दसदता-संग्रम अहम, ग् 
कस कस पह्रम: पर 
नहा वरन्‌ निष्किय प्रतिरोध पर भाजाकत घा। बह दाहब्यक् रूपने दर्ज: 





७२ सर्वोदय तत्त्व-दर्शन 


सीमारेखा कहां खींची जाय ? क्‍या कायरकौ अहिसा भी हिसाकी अपेक्षा 
उच्चतर है? 

इन प्रश्नोंका गांधीजी जो उत्तर देते हैं उसे बतानेसें पहले इस चातका 
उल्लेख आवश्यक है कि उनके अनुसार नैतिक दृष्टिकोणसे' अहिंसाके तीन 
स्तर होते हैं: 

इसमें से उच्चतम है साधनशील शञानवान व्यक्तिकी अहिसा अथवा 
वीरोंकी अहिसा। इस अहिसाको मनृष्य संकटमें आवश्यकतासे विवश होकर नहीं, 
वरन्‌ नैतिकता पर आधारित आन्तरिक विश्वासके कारण ग्रहण करता है। 
मनेष्य वीरोंकी अहिसाकों इसलिए नहीं स्वीकार करता कि उससे तात्कालिक 
प्रयोजन सिद्ध हो जायगा, वरन्‌ इसलिए स्वीकार करता है कि वह नेतिक 
विकासके उस स्तर पर पहुंच गया है जहां हिसा असह्य है। यह अहिंसा केवल 
राजवैतिक नहीं होती, बल्कि जीवनके प्रत्येक क्षेत्रमें व्याप्त होती है। यह 
मानसिक अपवादोंसे रहित अहिंसा है -- ऐसी अहिंसा जो स्वार्थयुक्त हानि-लाभके 
हिसाव-किताव पर निर्भर नहीं होती और जो कभी झुकती नहीं । इस प्रकारकी 
अहिसा पहाड़को भी हटा देती है, जीवनका कायापछट कर देती है और 
अपनी अटल श्रद्धासे किसी भी परिस्थिति मुंह नहीं मोड़ती। जो लोग 
अहिसाकी एक जीवित नियमके रूपमें स्वीकार कर लेते हैं, वे संकटमय संघर्पमें 
भी मानव-एकता और अ्रातृत्वकी भावनाकों कभी नहीं छोड़ते।' 

इससे नीचेके स्तर पर है कामचलाऊ, व्यावहारिक अहिंसा, जो जीवनके 
किसी विश्येप क्षेत्रमें उचित नीतिकी तरह स्वीकार की गईं हो । गांधीजी 
इसको दुर्बलकी अहिसा या निस्सहायका निष्क्रिय प्रतिरोध कहते हैँ --- दुर्वलकी 
अहिंसा इसलिए कि इसमें हिसाके त्यागका कारण नैतिक विश्वास नहीं, दुर्बलता 
है। यदि इस प्रकारकी अहिसाका प्रयोग कायरताके आवरणकी तरह नहीं, 
बल्कि ईमानदारीसे ज्ौर जब तक वह स्वीकृत है तव तक वास्तविक साहसके 
साथ होता है, तो कुछ सीमा तक उसका परिणाम ठीक होता है। लेकिन 
वह इतनी कारगर नहीं होती जितनी कि वीरोंकी व्यापक अहिसा। दुर्बलकी 
अहिसाका आधार है व्यावह्मरिकता, न कि छोटे-वड़े सब मनुष्योंकी नैतिक 
और आध्यात्मिक समता और एकतामें विश्वास। इसलिए जब आवश्यकता 
होती है तब दुर्वलकी अहिंसा हिंसाके प्रयोगकी, अर्थात्‌ भनृष्योंकी साधन- 
मात्र समझ कर व्यवहार करनेकी भी छूट दे सकती है। 

पहले प्रकारकी अहिसाका समुदायों द्वारा विकास होना कठिन है; क्योंकि 
समुदायोंके लिए नैतिक विकासका वह ऊंचा तक, जो जीवन-नियमकी तरह 


१. हु०, ३१०८-४७, पू० ३०२॥ 
२. यं० इं०, भाग-१, पृ० २६५॥ 


नैतिक सिद्धांत - ९ : सॉध्य और साधन ७छरे 


न 


अहिसाके प्रयोगके छिए आवश्यक हैं; भ्रीप्त करत कठिन हैं। भारतम 
कँग्रेसकी अहिसा व्यावहारिक प्रकारकी रही है। गांधीजीने समय प्र, 
विशेषकर सन्‌ १९३५ के वाद, कांग्रेसको वीरोंकी आहिसाके रास्ते पर ले 
चलनेका भरसक प्रयत्त किया; किन्तु वे अपने प्रयासमें सफल नहीं हुए । 
भारत द्वारा स्वतस्वता-संग्राममें अपनायी गई इंबेलकी अहिसाकी 
सफलताके विपयमें गांधीजीकों संदेव सन्देह रहता थी। इस प्रकार सन्‌ 
१९३१ में उन्होंने लिखा, “ नीति आवर्यर हूपमें एक अस्थायी व्यावहारिकिता 
है, जिसे मनुष्य परिस्थितियां बदलने पर वंदल सकता है। जब तक कष्ट 
न सहना पड़े तव तक सत्य और आहिसाका पालन पर्याप्त सुगम है। 
जीवनके अन्तिम दिलोंमें आारतमें प्रज्वलित साम्प्रदायिक हिंसाने उनके 
भ्रमकों दूर कर दिया । उन्होंने देखा कि भारतका स्वतस्वता-संग्राम अहिसा पर 
नहीं वरन्‌ निष्किय प्रतिरोध पर आधारित था। यह आवश्यक झूपमें दुर्वलका 
इस्त्र है और अब अवसर पाकर सस्त्र प्रतिरोधमें परिवर्तित हो गया हैं। 
उन्होंने अनुभव किया कि दुर्वलकी अहिंसा जैसी कोई वस्तु नहीं हैं। अहिसा 
और दुर्वेछतामें पारस्परिक विरोध है। ”'* पराधीनताका व्लंन टृठने पर 
जब सत्ताके वितरणका प्रइव उठा, तो हिंसक प्रवृत्तिके कारग जो ढुर्बलकी 
बहिसाका आवश्यक लक्षण हैं “7 लोग एक-दूसरेका गला काटनेंको तैयार हो 
हो गये। 
नीतिके रूपमें अहिसा तभी सफल हो सकती है, जब लोग इसका साहसके 
साथ पालन करें और उसे वीर पुरुषकी अहिंसाके रूपमें विकसित कर लें। 
अहिंसा आधात करनेंकी क्षमताको, न कि इच्छाको, पहलेसे ग्रहण करके 
चलती है। गांधीजी वास्तवमें इसको स्वयंसिद्ध सिद्धान्त मानते हैं कि | मनुष्य 
मनुष्यकी तुझूता करनेमें अहिसक मनुष्यकी आहिसाकी शर्विति उसकी हिंसा 
करनेकी शक्तिके -- इच्छाके नहीं -- ठींके अनुपातमें होगी। ” ४ लेकिन इस 
क्षमताके पीछे जो वास्तविक शक्ति है उसका खोत शरीर-शर्क्ति नहीं, वरन्‌ 
लिर्भयता और अजेय संकल्प है। इस अकार आहिसा वलवान और. वीरका 
गुण हैं और वहें सिर्भेयताके बिना असम्भत है। 


$ 8 जप ला 
१, यं० इं०, २६-रेण है पृ० ४९%) 
२. हं०, २७-७- ४७, 7९ रण्रे । 
३२. हु०, ३१-८-४७, १०९ ३०२१॥ 
४, हु०, ११-१०- ३५ ६" २७६॥ 
५. स्पीचेज, पु० ७५०; बं० इं०, भाग-९ै प० ९६०: हिन्द स्वराज्य, ' 
पृ० ६१) 
पट 
धुन 


यं. इं०, भाग-रे पू० १६११३॥। 


७२ सर्वोदिय तत्त्व-दर्शन 


सीमारेखा कहां खींची जाय ? क्या कायरकी अहिसा भी हिंसाकी अपेक्षा 
उच्चतर है? 

इन प्रशनोंका गांधीजी जो उत्तर देते हैं उसे वतानेसे पहले इस बातका 
उल्लेख आवश्यक है कि उनके अनुसार नैतिक दृष्टिकोणसे अहिसाके तीन 
स्तर होते हैं: 

इनमें से उच्चतम है साधनशील ज्ञानवान व्यक्तिकी अहिंसा अथवा 
वीरोंकी अहिसा। इस अहिसाको मनुष्य संकटमें आवश्यकतासे विवश होकर नहीं, 
वरन नैतिकता पर आधारित आतन्तरिक विश्वासके कारण ग्रहण करता है। 
मनुष्य वीरोंकी अहिसाको इसलिए नहीं स्वीकार करता कि उससे तात्कालिक 
प्रयोजन सिद्ध हो जायगा, वरन्‌ इसलिए स्वीकार करता है कि वह नैतिक 
विकासके उस स्तर पर पहुंच गया है जहां हिसा असह्य है। यह अहिंसा केवल 
राजनैतिक नहीं होती, बल्कि जीवनके प्रत्येक क्षेत्रमें व्याप्त होती है। यह 
मानसिक अपवादोंसे रहित अहिसा है -- ऐसी अहिसा जो स्वार्थयुक्त हानि-लाभके 
हिसाब-किताव पर. निर्भर नहीं होती और जो कभी झुकती नहीं। इस प्रकारको 
अहिंसा पहाड़कों भी हटा देती है, जीवतका कायापछूट कर देती हैं और 
अपनी अटल श्रद्धासे किसी भी परिस्थितिमें मुंह नहीं मोड़ती। जो लोग 
अहिंसाको एक जीवित नियमके झूपमें स्वीकार कर लेते हैं, वे संकटमय संघर्पमें 
भी मानव-एकता और श्रातृत्वकी भावनाकों कभी नहीं छोड़ते। 

इससे नीचेके स्तर पर है कामचलाऊ, व्यावहारिक अहिसा, जो जीवनके 
किसी विद्येष क्षेत्रमें उचित नीतिकी तरह स्वीकार की गई हो । गांधीजी 
इसको दुर्बूकी अहिसा या निस्सहांयका निष्क्रिय प्रतिरोध कहते हैं -- दुर्वलकी 
अहिंसा इसलिए कि इसमें हिसाके त्यागका कारण नैतिक विश्वास नहीं, दुर्बेलता 
है। यदि इस प्रकारकी अहिसाका प्रयोग कायरताके आवरणकी तरह नहीं, 
बल्कि ईमानदारीसे' और जब तक वह स्वीकृत है तव तक वास्तविक साहसके 
साथ होता है, तो कुछ सीमा तक उसका परिणाम ठीक होता है। लेकिन 
वह इतनी कारगर नहीं होती जितनी कि वीरोंकी व्यापक अहिसा। दुर्वलकी 
अहिसाका आधार है व्यावहारिकता, न कि छोटे-बड़े सब भनुष्योंकी नैतिक 
और आध्यात्मिक समता और एकतामें विश्वास। इसलिए जब आवश्यकता 
होती है तब दुर्बलकी अहिंसा हिसाके प्रयोगकी, अर्थात्‌ मनृष्योंकी साधव- 
मात्र समझ कर व्यवहार करनेकी भी छूट दे सकती है। 

पहले प्रकारकी अहिंसाका समुदायों द्वारा विकास होना कठिन है; क्योंकि 
समुदायोंके लिए नैतिक विकासका वह ऊंचा तक, जो जीवन-नियमकी तरह 


१. हैं०, ३१०८-४७, पृ० ३०२। 
२. यं० इं०, भाग-१, पु० २६५। 
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बहिसाके प्रयोगके लिए आवश्यक है मं करना कठिन ह। भारतमें 
कांग्रेसकी अहिसा व्यावहारिक प्रकारकी रही है। गांधीजीने समय-समय प्र, 
विशेषकर सन्‌ १९३५के वाद कांग्रेसको वीरोंकी अहिसाके रास्ते पर ले 
चुलनेका भरसक प्रयत्न किया; किस्तु वे अपने प्रयासमें सफल नहीं हुए । 
भारत द्वारा स्वतन्वता-संग्रामम अपनायी गई दूर्वलकी 
सफलताके विपयमें गांधीजीकों सेव सब्देह रहता था। हे प्रकार सर्ने 
३१ सम उन्हान लिखा, “ नीति आवश्यक रूपमें एक अस्थायी व्यावहारिकता 
है, जिसे मनृष्य परिस्थितियां वदलने ढेर बदल सकता हैं। जे तक कष्ट 
ने सहना पड़ें तव तक सत्य और आहिसाका पालन पर्याप्त सुगम है। 
जीवनके अन्तिम दितोंमें भारतम प्रज्वलित साम्भदायिक हिसाने उनके 
भ्रमको दर कर दिया। उन्होंने देखा कि भारतका स्वतत्वता-संग्राम अहिसा पर 
नहीं वरन्‌ निष्क्रिय प्रतिरोध पर आधारित था। यह रूपमें दुर्वूका 
इस्त्र है और अब अवसर पाकर सझर प्रतिरोधमें परिवर्तित हो गया है। 
उन्होंने अनुभव किया कि दुर्वेहकी अहिंसा हैं मे कोई वस्तु नहीं हैं। अहिसा 
बौर दर्बलतामें पारस्परिक विरोध है। ३ प्राधीनताका वन्धन टठने पर 
जव सत्ताके वितरणका प्रश्न उठा, (हिसक वत्तिके _." जो डुबकी 
बहिसाका आवश्यक लक्षण है 7 लोग एक-दूसरेका गला काटनेकों तैयार ही 
हो गये। 
नीतिके रूपमें अहिसा तभी सफल हो सकती हैं, जब लोग इसका साहसके 
साथ पाछन करें और उसे वीर पुरुषकी अहिसाके रूपमे विकसित कर ल। 
अहिसा आघात करनेकी क्षमताकों, ने कि इच्छाको, पहुलेसे अहेग करके 
चलरूतो है। गांधीजी वास्तवस इसको स्वयंसिद्ध सिद्धान्त मानते हे कि मनुष्य 
मनष्यकी तुलना करनम अहिसक मनुष्यकी अहिसाकी अर्क्ति उसकी हिंसा 
करनेकी शक्तिके “८ इच्छाके नहीं -7 ठीक अनुपात होगी। लेकिन इस 
क्षमताके पीछे जो वास्तविक शर्वित हें उसका स्रोत दरीरूशर्वित नहीं, वचन 
प्र्भयता और अजय संकल्प है।  ईस प्रकार अहठिसा वलवान और, वीरका 
बंगआ के और वहें लिर्भयताके विना असम्भव है।। 
१. यं० ई० २६-रे- रे ९! ६? ४९। 
२. हु० २७-७- ७) पु्‌० रण्रे) 
३. ह०, ३१-८- ४७, ६९ ३०२। 
422 है ॥ रह पुृ० २७६) 
कर स्पीचेज, ६० ७९०; य० ६० बाग-१, १० २६०; हिन्द स्वराज्य, - 


ये. इं०, भाग-२े १० ११६३) 
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सीमारेखा कहां खीची जाय ? क्या कायरकी अहिसा भी: 
उच्चतर है? 

इन प्रश्नोंका गांधीजी जो उत्तर देते हैं उसे बतानेसे पह 
उल्लेख आवश्यक है कि उतके अनुसार नैतिक दृष्टिकोणसे 
स्तर होते है: 

इनमे थे उच्चतम हे साधनशीर ज्ञानवान व्यक्तिकी 
वीरोंकी अहिसा। इस अहिंसाको मनुष्य संकटमें आवश्यकतासे वि 
वरन्‌ नैतिकता पर आधारित आतन्तरिक विश्वासके कारण ग्र 
मनुष्य वीरोकी अहिसाको इसलिए नहीं स्वीकार करता किए 
प्रयोजन सिद्ध हो जायगा, वरनत्‌ इसलिए स्वीकार करता है | 
विकासके उस स्तर पर पहुंच गया है जहां हिसा असह्य है।य 
राजनैतिक नही होती, वल्कि जीवनके प्रत्येक क्षेत्रमें व्याप्त 
मानसिक अपवादोसे रहित अहिसा है -- ऐसी अहिसा जो स्वार्थर 
हिसाव-किताव पर निर्भर नहीं होती और जो कभी झुकती नहीं 
अहिसा पहाड़को भी हटा देती है, जीवनका कायापलट व 
अपनी अटल श्रद्धासे किसी भी परिस्थितिमें मुंह नहीं मोड 
अहिसाको एक जीवित नियमके रूपमे स्वीकार कर छेते हूँ, वे 
भी मानव-एकता और क्षातृत्वकी भावनाकों कभी नहीं छो 

इससे नीचेके स्तर पर है कामचलाऊ, व्यावहारिक हि 
किसी विश्येप क्षेत्रमे उचित नीतिकी तरह स्वीकार की गई 
इसको दुर्वंछकी अहिंसा या निस्सहायका निष्क्रिय प्रतिरोध कहः 
अहिसा इसलिए कि इसमे हिसाके त्यागका कारण नैतिक विदवा 
है। यदि इस प्रकारकी अहिसाका प्रयोग कायरताके आवरए 
वल्कि ईमानदारीसे और जब तक वह स्वीकृत है तव तक वास 
साथ होता है, तो कुछ सीमा तक उसका परिणाम ठीक होत 
वह इतनी कारगर नहीं होती जितनी कि वीरोंकी व्यापक 
अहिसाका आधार है व्यावहारिकता, न कि छोटेन्चड़े सब मर 
और जाध्यात्मिक समता और एकतामें विश्वास। इसलिए जन 
होती है तब दुवलकी अहिंसा हिसाके प्रयोगकी 
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आत्मवरू होनेके कारण अहिंसा हिसाके भौतिक बलसे असीस रूपसे 
अधिक शक्तिशालिनी है और हिसाकी अपेक्षा बहिसाके लिए अधिक उच्चकोटिके 
साहसकी -- बिना मारे मरनेके साहतकी ---आवश्यकता है । जिम्न मनुष्यमें 
यह साहस तहीं उसको भी गांधीजी अहिसाके नाम पर निरलंज्जताके साथ 
संकटसे मागनेकी अपेक्षा मारने और मरनेकी सलाह देते हैं। 


अहिसा और हिंसा 


संसार प्राय: भ्रमसे' हिसाको वास्तविक शक्ति मान लेता है और 
बुराइयोंको दूर करनेके लिए उसे अतिवाय समझता है। कुछ अंश तक इसका 
कारण यह है कि स्वाभाविक होनके कारण अहिसाकी ओर ध्यान आक्ृष्ट 
नहीं होता; लेकिन प्रकृतिके ऋ्रममें वाधक होनेके कारण हिसा ध्यान आक्लप्ट 
करती है। प्रेमके असरसे करोड़ों कुटुम्बोंके लड़ाई-झगड़े मिट जाते हैं, लेकिन 
इतिहास इसका उल्लेख नहीं करता । यदि दो भाइयोंमें हथियारोंसे या 
अदालती -- गांधीजीके अनुसार अदालतें भी एक प्रकारका हथियार या 
पशुवरू ही हँ-- लड़ाई हो, तो उनका नाम अखवारोंमें छपे, पास-पड़ोसवाले 
उन्हींकी चर्चा करें और शायद इतिहासमें भी उत्तका उल्लेख हो जाय। 


इसके अतिरिक्त, अहिसक मनुप्यका आश्रय होता है आत्मवकछू और 
उसके पास कोई वाह्म शस्त्र नहीं होते। उत्तकी बातें ही नहीं, उसके कार्य 
भी प्रभावहीन मालूम होते हैं। इसके प्रतिकूल हिसा केवल पशुवलू हैं और 
उसके शस्त्र और प्रभाव दृश्य संसार आभाससे घोखेमे आ जाता है 
और उसके ऊपर हिंसाका जादू चल जाता है। 


वास्तवमें अहिसा संसारमें सवसे जधिक क्रियात्मक गक्ति है। वह अपने 
क्षाप कार्य कर सकती है और उसके प्रचारके लिए शारीरिक शक्तिकी आवश्य- 
कता नहीं हो ती । उसकी तुरूनामें शारीरिक गक्ति कुछ भी वहीं। गांवीजी दोनों 
शक्तियोंकी कार्यंविधिकी तुलना इन दाब्दोंमें करते हैं, “जो मनुष्य घातक 
घस्त्रोंका प्रयोग करता है और जिनको वह अपना दात्रु समझता हैं उनके 
विनाद पर तुला हुआ है, उसे भी प्रति २४ थंटेमे कमसे कम कुछ आरामकी 
आवश्यकता होती है भर थोड़ी देरकके लिए हथियार रख देने पइते हूँ 
. सत्य और अहिलाके पुजारीके लिए यह बात नहीं है; भौर उसका 
सीधासा कारण यह है कि थे वाद्य हथियार नहीं हैं। उनका स्वान मनुप्यक्ते 
हंदयमें है और आप सोते हों या जागते हों, वे सक्रिय रुपसे अवना काय 





१. हिंद स्वराज, पृ० १४२-४३॥। 
दल १ जज 
२. हुं०, १६-११-३८, ५१० इ२०७॥ 


है] कर 
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तीसरे प्रकारकी अहिंसा, जिसको हम श्रमसे अहिंसा कहते हूँ, कायर 
और नामर्देका निष्क्रिय प्रतिरोध है। प्रेम और भय परस्पर विरोधी शब्द हैं। 
और इसलिए कायरता और अहिसा उसी प्रकार साथ-साथ नहीं रह सकते, 
जिस प्रकार पानी और आग नहीं रह सकते। / कायरता संकटका सामना 
करनेके बजाय उससे दूर भागती है और अस्वाभाविक, अमानवोचित और अप- 
मानजतक है) “कायरता नपुंसकता है और हिसासे भी अधिक बुरी है। कायर 
प्रतिकार चाहता है, परच्तु मृत्युके भयसे अपनी रक्षाके लिए दूसरोंका सहारा 
लेता है। कायरकी गणना मनुष्योंमें नहीं है । वह स्त्रियों तथा पुरुषोंके 
समाजका सदस्य होनेके योग्य नहीं। ” * 

जव कायरता और हिसामें चुनाव करना हो, तो गांधीजी हिसाकी सलाह 
देते हैं। उतके निकट बंदछा नपुंसकता और लाचारीके निष्क्रिय आत्म-समर्पणसे 
कहीं अधिक अच्छा है। “यदि हमारे हृदयमें हिसा है तो नपुंसकता पर 
अहिंसाका आवरण रखनेकी अपेक्षा हिंसक होना कहीं अधिक अच्छा है। 
कायरको ईश्वरमें श्रद्धा नहीं होती और जब वह अहिंसक होनेका ढोंग 
रचता है, तो सत्यके विरुद्ध अपराध करता है। दूसरी ओर हिंसक मनुष्य 
साहसी और अपनी भावषनाओंके प्रति सच्चा होता है। इसीलिए “हिंसक 
भनुष्यके किसी दिन आहिसक हो जानेकी आशा है, छेकिन कायरके लिए 
कोई आशा नहीं । इसलिए मैंने अनेक वार कहा है कि यदि हम अपने 
आपको, अपनी स्त्रियोंकी और अपने पूजाके स्थानोंकों कष्ठ-सहनकी शक्तिसे, 
अर्थात्‌ अहिसासे, बचाना नहीं जानते, तो हमको --यदि हम मनृष्य है -- 
कमसे' कम लड़कर इनकी रक्षाके योग्य' बनना होगा। ” 

“अहिसाकी शिक्षा उस व्यक्तिको नहीं दी जा सकती, जो मरनेसे डरता 
है और जिसमें प्रतिरोधकी शक्ति नहीं है। . . . इसके पूर्व कि वह अहिसाको 
समझ सके, उसको यह शिक्षा देती होगी कि ऐसे आक्रमणकारीके विरुद्ध, जो 
उसे अभिभूत करना चाहता है, आत्मरक्षाके प्रयासमें वह अपनी स्थितिमें दृढ़ 
रहे और मृत्यु तकका सामना करे। इसके अतिरिक्त और कुछ करना उसकी 
कायरताको दृढ़ करना और उसे अहिंसासे और दूर ले जाना होगा। यद्यपि 
बदला लेनेमें में, वास्तवमें, किसीकी सहायता नहीं कर सकता, पर मुझे 
भरती तथाकवित अधहिसाके पीछे दरण भी नहीं लेने देनी चाहिए। ” * 

१. हैं०, ४-११-३९, पृ० ३३१। 

२. है०, १५०९-४६, पृ० ३१२। 

रे. ह०, २१-१०-/ध३९, पु० ३१०। 

४. यं० ईं०, भांग-३, पृ० २२२-२३। 

५- हैं, २०-७--३५, पृ० १८०। 
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कष्ट-सहतकी क्षमताकी सीमा हैं।. - - जिसे पराजय कहा जाता बह 
विजयकी ऊपा हो सकती हैं । “हे जन्मकी पीड़ा हो सकती हैं।- 
ऋ्रोबरहित और ढुर्भावनारहित कृष्ट-सहनके चढ़ते हुए सूयेके सामने कठोरतम 
हदय और गुरुतम अज्ञान मैंदूसय हो जाते हैं।” फिर, ४ आहिसाकी 
कोई सीमा नहीं है। यदि उसकी एव विद्येष मात्रा प्रभाव उततते करती न 
जान पड़े, तो उसकी मात्रा वेंढ़ीं देवी चाहिए। यह अचूक दवा है।।. 

_ केकिन अहिसा केवल संत-ऋषियोंका ही सदेण नहीं है। आत्मशर्वित 
होनेके कारण वह सबके लिए सामान्य रूपसे व्यवहार है। बच्चें, यो और 
वयस्क, स्त्रियां और पुरुष, व्यक्ति और समुदाय, सभी उसका अयोग कर सकते 
हैँ। अहिसा मानव-जातिका नियम है इसलिए जनता भी -- विंवो अहिसाके 
बयेका पूरा ज्ञान हुए भी --- उसका प्रयोग कर सकती हैं।' 
सत्य और अहिसा कोई नये आदर्श नहीं हैं। वे जीवनके शाइवत नियम 
हैं और सहसनों वर्षोसि संसारके विंभिनने देशोंने उतकी शिक्षा दो जाती रही 
है; लेकिन इन आदर्श गांधीजीके पहले आजकी-सी गविशीलता, अर्थकी 
परिपृणंता और प्रयोगकी व्यापकता नहीं थी । ये आदर्श था तो केवल 
सत्त-महात्माओंके प्रयोगके लिए थे या इुबेलों और कायरोंके आवरण-हव थ्रे। 
वे सही आदर्शोंके रूपमें स्वीकार कर लिये गये थे, परन्तु वास्तविक में 
बव्यवहायय समझकर उपेक्षित होते थे। यह कही जाता था कि उद्योग-धस्योंमें 
और व्यवसायमें और इससे भी अधिक स्यायालयोंमें और विद्येप 
राजनीतिमें कोरा सत्य तहीं चर्च सकता । इसी भ्रकार गौतम बुद्ध और ईसाकी 
बर्मशिक्षाके बाद भी अठिसा भय: सब प्रकारके झगड़ोंकों निपठानेकी, समाजके 
संगठनकी और. वैयक्तिक तथा सामुदायिक सम्वन्धोंके संचालनकी पर्याप्त 
पद्धति नहीं मानी जाती थी। गांधीजीसे पहले अहिसाकी प्रयोग अधिकतर 
व्यक्तियों और छोटे-छोटे समुदायों तक ही सीमित थीं। 

गांधीजीने इस मूलभूत नियमोंकी ऑर्थुनिक जीवनकी पृष्ठभूमिमें पुर- 
व्योस्या की है। संसारके इतिहासमें सवसे पहले उन्होंने आहिसाका प्रयोग 
इतने व्यापक पैमाने परे जीवनके प्रत्येक क्षेत्रमें मौलिक ढंगसे किया हैं। 
इस व्यापक प्रयोगके लिए उल्होंने उपयुक्त संस्थाओंका तिर्माण किया है 
मर विशेषज्ञोंकी प्रशिक्षित कियों है। उन्होंने अपने प्रयोगों द्वारा विक्षा दी है 
बौर यह प्रदर्शित किया हैं (क् ये आदर जीवनकी प्रत्येक परिस्थितिमें समग्र 


/2॥7 


१. यं० इं०, भीग-र पु० ८४६) 
२. हु०, २०-८- ३८, ६९ २२६१। 
३. हु०, डैं-९ रण रे» पु० रेरेई) 
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सत्य और अहिंसा भनुष्यके हाथमें सबसे अधिक शक्तिशाली अस्त्र हैं। इस 
प्रकार उन्होंने इन आदशोके भर्थकों व्यापक्त और विशद बनाया है और 
उनको नए जीवनकी स्फूर्ति प्रदान की है, जो शक्तिका अनन्त खोल हैं। 


है. 
नैतिक सिद्धांत-२ : सत्याग्रही नेताका अनुशासन 
ब्रह्मचर्य 
सत्य साध्य है ओर अहिसा साधन है 


अहिंसा स्वार्थ-रहित, कष्ठ-सहन करनेवाला प्रेम है, जो शरीर और 
मनकी शुद्धिके बिना असम्भव है। इसलिए सत्याग्रहीके लिए यह आवश्यक 
है कि वह आत्मशुद्धि-सम्बन्धी अनृुशासनके पालन द्वारा अहिसाके प्रयोगकी 
क्षमताका विकास करे । जिन ब्रतोंको गांधीजी अहिसाके विकासके लिए 
आवश्यक मानते है, उनमें ब्रह्मचर्य सबसे अधिक महत्त्वपूर्ण है। वे इस ब्रतको 
सत्यके समान ही महत्त्व देते हैं और उतका यह विश्वास है कि सत्याग्रही 
नेताकों ब्रह्मचर्य पालन करनेका प्रयत्त करना चाहिए और इस ब्रतको व्याव- 
हारिक प्रयोजनके लिए सिद्ध कर लेना चाहिए।' 

सामान्य भाषामें ब्रह्मचयंका अर्थ है काम-वासनाका संयम । किन्तु गांधीजी 
इस सद्गुणकों बड़े व्यापक अ्थमें लेते हैँ। निरुक्तिके अनुसार ब्रह्मचयका अर्थ 
है ब्रह्मके साक्षात्तकारकी ओर छे जानेवाला अनुशासन। “वह जीवित शवित, 
जिसे हम ईश्वर कहते हैं, प्राप्त की जा सकती है, यदि हम उसके उस नियमको 
जानें और उसका पालन करें, जो हमारे अन्दर ही उसको पानेका मार्ग 
बताता है। . . . एक शब्दमें, इस नियमको ब्रह्मचयं कहा जा सकता है। 
अतः गांधीजी ब्रह्मचर्यकी परिभाषा “ब्रह्मकी ओर ले जानेवाले सही मार्ग ” 
के रुपमें करते हैं। इसलिए ब्रह्मचयंका अभिप्राय है मन, वचन और कमंसे 
समस्त इंद्वियोंका पूर्ण संयम। अशुद्ध विचार या क्रोध ब्रह्मचयंकी अवहेलना 
है।' इस प्रकार ब्रह्मचयका अर्थ है समस्त क्षेत्रोंमें आत्म-संयम | “जब तक 

१. ह० २३-७-३८, पृ० १९२; सर्वोदय, अक्तूबर १९३८, पु० ३५ 
पर प्रकाशित गांधीजीका पत्र । 

२. ह०, २२--६-४७, पृ० २००। 

३. फ्रॉम यरवडा मन्दिर, पृ० २३; आत्मकथा (अं०), भाग-१, पृ० 
४८५-८९; हू०, २३-७-३८, पृ० १९२। 
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बपने विचारों पर इतना नियंत्रण ने हो जाय कि अपनी इच्छाके विना एके 
भी विचार न बाने पावे तव तक वह सम्पूर्ण ब्रह्मचय नहीं! ” गांधीजीका मत 
हट कि विस्तत अर्थको पलाकर संकुचित अथम ब्रह्मचर्य-व्रतक पालनका प्रयत्व 
दिप्फक़ जाता है। - « - और इन्दियोंको इधर-उबर भटकने देकर जननेस्दिय- 
तिरोधका प्रथत्त सदा असफल होगा ! इसलिए जो संकुचित अथम वह्य गत 
पाछतका प्रयत्त करे, उसे पहलेसे ही प्रत्यक इन्द्वियका विकारसे रोकनका 


निरचय कर लेना चाहिए। 
मानसिक स्थिति हैं। मनृष्यका वाह्म व्यवहार 
गांधीजीके अनुसार ब्रह्मचय मान! [ ह ह्य 


द 
प्र्न्तु ब्रह्मचय 
उसकी आत्तरिक अवस्थाका परिचायक होती है। परन्तु चर्य ऐसा 
सदगुण नहीं हैं जो वाह्य संयमों द्वारा विकसित किया जा सके इस ब्तके 
लिए हि! आवश्यक क्कि स्त्री 28] पुरुषको अनकज्ञास्तच | दया त्त च न्त्प्द करनवाला समझकर 
अर अपेक्षा तथाकर्यिते वासनाओंके वीच सी अपनेको 
कब्जा अनशासन र्‌ सच ता अनशासन ह्ठ और 


उसका 


सका परित्याग करणनेकों ली 
८ रनेकी क्षमता बरह्मच्ारर्त हो। 


क्केवल उसे साहचय 
न ब्रह्मचय, जिसका पालत की डर 
जो पाननत्ज हे जिसका मूछ जेवामें हैं । हे आसक्ति-रहित साय 
कृतिक है आर अआसतजिक सहायक 3 अन्य अहिसक जब्त ना ने कि केवल 
डर कर 


के परित्याग द्वारा हो सकता है, 


ब्रह्मचयके वास्त आवश्यक अंश नहीं के हैं मौर 
वाद्य संघम, जो ब्तोर्क विपरीत ब्रह्मचयका हत ५ हो हू बार 


ब्स्यायी विचारोमें गांवीजी इस परम्परानत विद्वासको 
कपने ब्रह्मचर्य-सम्वर्स्ती लतेके कारण स्थियाँ पृत्पोंकी बेला नैतिक 

नहीं मानते कि अधिक संसार ्रष्तिका प्रयास करने वालेकों उतके सम्पकंसे' 
दृष्व्सि निम्न हैं अे सार स्त्रीकी रद प्ररुषकों जपवित्र नहीं करता, 
रहना चाहिए। उन है 


प्राय: इतनी अथुर्द्ध हैं कि स्तराका सत्य करत यस्य 

चरन प्र दर कि पक लक हि हि कर हे 

हर ३ ला स्त्री-पुदपकी समतास (-55। कन्त हू ओर उनके 
नहा व ॥ गाँविजा 5 


होनेके 5 कार्य रण छपस ख़पना कप्ट-सहतका क्षमता पुरुपसे 
दिचार है कि स्त्री माता होते >द्ाला सत्यागदी पुरुपसे 


उप्ठ &। द्रद्घाचर्यका पॉर्न क्र्नेवाला अलीशहा ने इह्यत भागता हैं, 

श्र्प्ट तू ब्रह्मत्रयक उसकी प्रतनव-तादितिका ऊलछ्गामा बना देता है, 
। ह कौर उसे काम-चेतनासे ऊपर 
| छाए सत्र स्त्रियां मसालाएं, बहने 


कम. कम. लिद्विविसा 55८८ 
न्् 


7 गावाजा इस दाृत 


पालने 
घइस द्तका पा ८९३ 


के 
73] 
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चाहिए। जीवनके अन्तिम भागमें उतका विचार था कि यदि किसी अवसर 
पर आवश्यक हो तो ब्रह्मचारी कर्तव्यकी भावनासे किसी स्त्नीको उसी प्रकार 
अपनी शब्या पर स्थान दे सकता है, जिस प्रकार माता अपनी सन्तानकों 
देती है।' ब्रह्मचारीकी तेजमयी शुद्धता उस स्त्रीकों अनुप्राणित करेगी, उसकी 
मैतिकताको बल देगी और उसे काम-वासना रहित स्थिति प्राप्त करनेमें 
सहायक होगी। 

मृत्युसे कुछ समय पूर्व गांधीजीकी पूर्णताकी खोजने इस दिश्ामें प्रयोग 
करनेके लिए उन्हें प्रेरित किया।' उनके कुछ साथियोंका मत था कि ये प्रयोग 
परम्पराके विरुद्ध होनेसे स्थापित मान्यताकों शिथिरू और नैतिक आचरणकी 
जनप्रिय धारणाकों अस्तव्यस्त कर सकते हेँ। इसलिए उन्होंने उनके विपयमें 
गम्भीर शंकाएं व्यक्त कीं। तथापि गांधीजी इस पर दृढ़ थे कि सत्यके एकाकी 
भार्ग पर उन्हें अपनी साधतामें लगे रहता चाहिए और इस आलोचना हारा 
निरुत्साहित हुए विना ब्रह्मच्यके नियम सम्बन्धी अपनी खोज जारी रखनी 
चाहिए। अन्य कोई मार्ग सत्य और अहिसाका परित्याग होगा। यदि उनकी 
हत्या न हुई होती तो वे जनताकों अपने प्रयोगोंके परिणामससे परिचित कराते । 

सच पृछ्ठिये तो ब्रह्मचर्यके ब्रतके अनुसार विवाहकी गुंजाइश नहीं है, 
क्योंकि विवाह आत्म-साक्षात्तारके लिए आवश्यक नहीं । “ विवाह उसी प्रकार 
(उच्चतम आध्यात्मिक ,स्थितिसे) पतन है जिस प्रकार जन्म है। 

गांधीजी जानते थे कि पूर्ण ब्रह्मचर्य एक आदर्श स्थिति है और अपूर्ण 

मनुष्य इस ब्रतकों पूरी तरह सिद्ध नहीं कर सकता । किन्तु तब भी हमें 

चाहिए कि हम उसी प्रकार सही आदशेकों अपने सामने रखें और उस तक 
पहुंचनेकी शक्तिभर चेष्ठा करें, जिस प्रकार जब वच्चोंकों वारह-ज़ड़ी लिखना 
सिखाया जाता है तो अक्षरका अच्छेसे अच्छा नमूना दिखाया जाता 
है और वे यथाशक्ति उसकी हृवहु नकरू करनेकी चेष्टा करते हैँं।' लेकिन 
गांधीजी व्यावहारिक आदर्शवादी हैं और वे एक ओर आत्म-संयस तथा 
प्रवत्तियोंकोी ऊध्बेंगामी वनानेके प्रयत्तके और दूसरी ओर केवल बलूपूर्वक 
इचन्द्रियोंको दवानेके बीच सीमारेखा खींचते हैं; और यद्यपि वे आदश्शको 
तीचा नहीं करते, फिर भी भिन्न-भिन्न नैतिक स्तरोंके व्यक्तियोंके लिए 
ऋमसे बढ़ता हुआ आत्म-संयम वे ठीक समझते हैं। 


१. विस्तारके लिए देखिये प्यारेलाल लिखित महात्मा गांधी --दि 
स्ट फेज ', भाग-१, अध्याय २३। 

२. स्पीचेज़, पृ० ८२९। 

३. ब्रह्मचर्य पर महात्मा गांधीके विचार, पु० २८। 
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उदाहरणके लिए, यदि संतानकी इच्छा है अथवा स्त्री-पुरुपमें घनिष्ठ 
मित्रता और पवित्र साहचर्यका प्रयोजन है--और गांधीजी इन इच्छाओंकों 
प्राकृतिक मानते हैं--तो विवाह आवश्यक है; किन्तु यदि आवश्यक भी 
हो तो यथासंभव विवाह देरसे किया जाय और विवाह अनुशासनका, न कि 
वासनाका, साधन होना चाहिए। विवाहके ध्येयका आदर्श है शारीरिक संयोग 
हारा आध्यात्मिक संयोग। इस संयोगमें मूर्त मानवीय प्रेम देवी अथवा 
सा्वभौमिक प्रेमकी ओर ले जानेवाली सीढ़ी है।' 


वेवाहिक स्थितिका मूलभूत नियम यह है कि स्त्री-पुरुष-संयोग केवल 
तभी उचित है जब उसका एकमात्र हेतु संतानोत्यत्ति हो। प्रजोत्यादनके हेतुके 
अभावमोें विपयेच्छा निम्न-कोटिका भ्रष्टाचार है, और इसलिए बहू उचित 
ही निन्‍्य माना गया है! मर्यादित रूपमें यौनक्रिया सुन्दर और श्रेष्ठ वस्तु है । 
उसमें रूज्जाकी कोई वात नहीं है।' गांधीजी हिन्दू स्मृतियोंके इस मतका 
समर्थन करते हैँ कि उन विवाहित लोगोंको, जो इस मूलभूत नियमके अनुसार 
आचरण करते हैं, ब्रह्मचारी मानना चाहिए। वे इसे विवाहित ब्रह्मचयंका 
आदर्श कहते हैं और मनुस्मृतिकी तरह एक वच्चेको “धर्मज' और दूसरोंको 
'कामज ” समझते हैं। 


वे युवा स्त्री-पुरुषोंकी कठिनाइयों और दुर्वलृताओंको जानते हैं. तथा 
पाखंड और केवल वाह्य दमनके विरुद्ध हमें चेतावनी देते हैं। सन्‌ १९३७ 
में दो विवाहित दम्पतियोंकों आश्ञीर्वाद देते हुए उन्होंने कहा था, “ पाखंडी 
मत बनो। जो तुम्हारे लिए असंभव हो उसे करनेके निष्फल प्रयत्नमें अपने 
स्वास्थ्ययों मत खो बेठो। अपनी सीमाओंकों समझो और उतना ही करो 
जितना तुम कर सकते हो। मैने तुम्हारे सामने सही आदर्श, समकोण रखा है; 
जहां तक हो सके उस समकोणको प्राप्त करनेकी चेपष्टा करो। ” * वे लिखते 
हैं, “जब किसीको यह ज्ञात हो कि वह अपने दैनिक विचारोंमें अपनी इच्छाके 
प्रतिकूक भी विवाहित जीवन व्यतीत कर रहा है, तव विवाह ही अधिकतम 
प्राकृतिक और वांछत्तीय स्थिति है।* उनका विश्वास है कि “ मनको 


८२ सर्वोदिय दत्त्व-दर्शेन 


विकारपूर्ण रहने देकर शरीरकों दवानेकी कोशिश करता हानिकर है।”' 
किन्तु गांधीजी संतति-तियमनके कृत्रिम उपायोंके विरोधी हूँ, क्योंकि ये कृत्रिम 
उपाय मतुप्यको उसके कर्मके फलसे बचानेका प्रयत्त करते हैं और दुर्गुणोंके 
पोपक है। 

गांधीजीने इस वातके कारण वताये हैं कि क्‍यों सत्याग्रही नेताको ब्रह्म- 
चर्य या विवाहित ब्रह्मचय के आदर्शको व्यावहारिक प्रयोजनोंके लिए सिद्ध कर 
लेना चाहिए। यदि नेता लगभग पूर्ण ब्रह्मचारी है, तो व्यावहारिक दृष्टिकोणसे 
उसके लिए कुछ भी असंभव न होगा । यदि प्रजनन-शक्तिका दुरुपयोग 
होनेके बजाय उसकी रक्षा होती है, तो वह उच्चतम सृजनात्मक शक््तिमें 
परिणत हो जाती है। वासना पर अनुशासन व्यक्तिकों शारीरिक, मानसिक और 
आध्यात्मिक बल देता है और उसे वह शक्ति प्रदान करता है जो किसी अन्य 
साधन द्वारा अग्ाष्य है। पूर्ण ब्रह्मचर्यका अर्थ है विचारों पर पूर्ण नियंत्रण । 
“विचार ही हमारे वचन और कर्मकी जड़ हैँ। हमारे वचन और कर्म वैसे ही 
होते है जैसे हमारे विचार । इसलिए पूर्णरूपसे नियंत्रित विचार सर्वश्रेष्ठ शक्ति 
है और वह स्वयं (बिना किसी वाह्य सहायताके) कार्य कर सकता है।”'* 
“विचार-नियत्रणका अर्थ है कम-से-कम शक्ति द्वारा अधिक-्से-अधिक कार्य । ” * 
इसके अतिरिक्त सत्य और अहिसाकी सिद्धि --- जिसका अथ्थ है मनुष्य-जातिकी 
सेवा द्वारा सावंभौम प्रेमकी सिद्धि -- केवल ब्रह्मचारीके लिए हू संभव है। 
मनुष्य आध्यात्मिक मार्ग और शरौर-सुख दोनोंको साथ साथ नहीं अपना सकता । 
वासनामय जीवन शरीरके वंधतको दृढ़ करता हैं और आत्म-संयम, निःस्वार्थ 
भाव और अनासक्तिका --- जिनके विना मनुष्य सत्याग्रही नहीं हो सकता --- 


१. आत्म-बुद्धि, पृ० १३। 
देखिये गांधीजी और श्रीमती मार्गरेट सेंगरकी बातचीत, श्री महादेव 
देसाई लिखित विवरण : ह०, २५-१-३६, पृ० ३९३-९८। 
२. है०, २३-७-३८, पृ० १९२। 
३. हु०, १०-६-३९, पृ० १६०। 
श्री रामक्ृष्ण परमहंसके अनुसार यदि कोई मनुष्य १२ वर्ष तक पूर्ण 
ब्रह्मचारी रहे, तो उसे श्रेष्ठ शक्ति प्राप्त होती है। उसके अन्दर एक नवीन 
शान-ताड़ीका विकास होता है, वह सब कुछ याद रख सकता है और सब 
कुछ जान सकता है। देखिये रोमां रोछां कृत 'छाइफ ऑफ रामक्ृष्ण ', पू० 
२७७। इसी पुस्तकमें रोमां रोलांका कहना है कि सभी महान रहस्यवादियों 
और अधिकतर आदशवादियोंका यह स्पष्ट अनुभव है कि विषय॑-वासताके 
“एरीरिक और मानसिक त्यागसे उच्च कोटिकी आध्यात्मिक शक्ति और संचित 
“पक शबित प्राप्त होती है। वही, पृ० २२६। 
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विरोधी है । ब्रह्मचर्य या विवाहित ब्रह्मचयं सार्वजनिक सेवामें छगे हुए 
सत्याग्रहीको निजी कुटुम्बकी झंझटोंसे बचाता हैं।' 

गांधीजीके अन्य सिद्धान्तोंकी अपेक्षा ब्रह्मचर्य-सम्बन्धी उनके सिद्धान्तोंके 
वारेमें बहुत अधिक गलतफहमी और आलोचना, हुई है। कहा गया है कि 
आधुनिक मनोविज्ञान और चिकित्साज्मास्त्रके अनुसन्धानोंके विरुद्ध ब्रांवीजी 
प्रवृत्तियोंको वलूयूर्वक दवानेके पक्षमें हैँ; संच्यास भर त्यागके जीवनमें विश्वास 
होनेके कारण उनके ब्रह्मचर्य-सम्बनन्धी विचार वास्तविकतासे दूर जा पड़े हैं; 
यौनकार्य केवल शारीरिक कार्य न होकर जीवनको निरन्तर बनाये रखनेका 
साधन है; और यदि इन सव वातोंकों ध्यानमें रखें तों उनका यह सिद्धान्त 
दुरबंछ हैं। 

लेकिन गांधीजी पर बलपूर्वक प्रवृत्तियोंकों दवानेका दोपारोपण अनुचित 
हैं। उनके लेख यह सिद्ध करते हैं कि गांवीजी आधुनिक मनोविज्ञान और 
चिकित्सागास्त्रकी इस शिक्षाके प्रति उदासीन नहीं हूँ कि प्रवत्तियोंको 
केवल दवाना संकटमय और रोगकारी है। इसी अध्यायमें ऊपर दिये गये 
तीन उद्धरण इस वातके प्रमाण हैँ।' अधिक उद्धरण देना अनावश्यक है। 

जैसा कि ऊपर सत्यके सम्बन्धर्में विवेचना करते हुए बताया गया हैं, 
गांधीजी उन छोमोंमें, जो स्वतंत्र रीतिसे, स्वयं अपने ही प्रयाससे, सत्यका 
निर्धारण करते हैं और उनमें जो दूसरों द्वारा विकसित सत्यको स्वीकार 
करते हैं और उस पर आचरण करते हैँ -- नैतिक पूर्णताके लिए क्रियात्मक 
साधना करनेवाले नेताओं और साधारण स्थितिके अनुगामियोंमें--- अन्तर 
करते हैं। व्यावहारिक श्रयोजनोंके लिए ब्रह्मचयंके आदर्शकी सिद्धिकी अपेक्षा 
गांधीजी सत्याग्रही नेताओंसे ही रखते हैं। जहां तेक साधारण मनुष्योंका 
सम्बन्ध है, गांधीजी उनके सामने भी सही आदर्श रखते हूँ, लेकिन वे चाहते 
है कि साधारण मनुष्य यथाशक्ति उस आदर्श तक पहुंचनेका प्रयास करें। 


१. आत्म-बुद्धि, पृ० ११॥ 

वाइवलका निम्न उद्धरण ग्रांधीजीसे मिलता-जुलूता है: 

“ बह जो अविवाहित है, ईश्वरीय बातोंकी और ईद्वरको प्रसन्न करनेकी 
चिन्ता करता है; किन्तु वह जो विवाहित है, सांसारिक वातोंकी और अपनी 
सत्रीको प्रसन्न करनेकी चिन्ता करता है।--कोरिन्यियत्स, ७, ३२-३३। 

२. राधाकृृण्णन्‌ : महात्मा गांधी, पृ० १८, ४८, १०५, १९१; आन 
पाथ, सितम्वर १९३८, पृ० ४५२; सी० एफ० एन्ड्रज: महात्मा गांवीज़ 
आइडियाज, पृ० १०१; स्पीचेज, श्री एन्ड्रज़की प्रस्तावना; इण्डियन रिव्य 
जुलाई १९३८, स्प्रेटा गांवीजी इज ए साइकोडॉजिस्ट ” शीर्षक लेख। 

३. देखिये पुस्तकके पृ० ८१-८२॥ 


८४ सर्वोदिय तत्त्व-दर्शन 


लेकिन प्रजननके हेतुके विना थौनकार्यकों वे संयमहीनता समझते हैँ और 
उसके विपक्षमें सवछ तक उपस्थित करते है। वे कहते हैं, “ किसी आदशके 
व्यवहारकी कोई सीमा नहीं हो सकती। लेकिन प्रत्येक व्यक्ति इस बात्तको 
भानेगा कि अमर्यादित विपय-सेवनका एकमात्र परिणाम व्यक्ति या मनुष्य- 
जातिका निश्चित विनाश ही हो सकता है। 

गांधीजी ब्रह्मचर्यको असंभव आदर्श नहीं मानते। वे मनुष्यकी विकास- 
क्षमताकों सीमावद्ध करनेसे इनकार करते हैँ। उनका विश्वास है कि सबकी 
आत्मा एक है और सफल आत्म-नियन्त्रणे एक भी उदाहरणका साक्ष्य 
विश्वसनीय निर्णायक है। इस प्रकार यदि ब्रह्मचयं गांधीजीके लिए सम्भव 
है, तो आवश्यक प्रयत्त करनेवाले किसी अन्य मतुष्यके लिए भी सम्भव है। ४, 
उनका कहना है कि सभी देक्षोंके कुछ महान व्यक्तियोंने इस उच्च आदर्श 
पर आचरण किया है। मानव-प्रवृत्तियोंमें दिशा-परिवर्ततकी अत्यधिक क्षमता 
है। स्वर्गीय डॉ० जे० डी० अनविनके अनुसन्धानोंका भी यह निष्कर्ष है कि 
समाजका संस्कृतिक विकास उसी अनूपातसे होता है, जिस अनुपातसे वह 
विवाहके पहले और बादमें विपय-सेंवनके अवसरोंकों मर्यादित करता है। 
लेकिन जैसा कि आल्ड्स हक्सलेका कहना है, अनिवाय॑ यौन-नियंत्रर्णके परिणाम- 
स्वरूप उत्पन्न सामाजिक शक्तिसे सांस्कृतिक विकासकी आशा की जा सकती 
है, परन्तु यह आवश्यक नहीं कि उससे नैतिक विकास भी हो। लेकिन 
गांधीजीका आदर्श केवल यंत्रवत्‌ यौव-नियंत्रणकी अपेक्षा कहीं अधिक उच्च 
हैं और इसलिए हक्‍्सलेकी आलोचना उस पर छागू नहीं हो सकती। 


जसाहद 


ब्रह्मचयंके साधनोंमें से गांधीजीने अस्वादको स्वतन्त्र ब्रतका स्थान दिया 
है।' इस ब्रतका अर्थ है कि हमारा खाना सादा होवा चाहिए और हमको रसके 
लिए नहीं, वरन्‌ शरीरको कायम रखनेके छिए ही भोजन करना चाहिए।* 
स्वादवृत्तिसें छुटकारा पानेके लिए गांवीजी उपवास और भोजन-सम्बन्धी 


१. हु०, २००३-३७, पूृ० ४४। 

२. ह०, ३०-५-३८, पृ० १२५। 

३. जे० डी० अनविन : सेक्स एण्ड कल्चर। 

४. हक्‍सले : एण्ड्स एण्ड मीन्स, पृ० ३१८। 

५. ब्रह्मचयके अन्य मुख्य साधन हैं: ब्रह्मचयंकी आवश्यकताका अनुभव, 
पवित्र साथी और पविद्न पुस्तकें रखना, प्रार्थना तथा सत्य, महिंसा भादि १० 
न्र्त । 

६» आत्मकथा, भाग-४, अव्याय २७। 


हा] 
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प्रतिवन्‍्धकी, विशेषकर वासवोत्तेजक भोजनसे वचनेकी, सिफारिश करते हैं। 
लेकिन यह अनुशासन तभी उपयोगी होता हैँ जब भन भी देह-दमनमें साथ 
देता है, अर्थात्‌ जब मनमें विपय-भोगके प्रति वैराग्य हो जाता है।' गांवीजीका 
मत है कि प्रार्थताके रूपमें निरन्तर प्रयास भी आवश्यक है; क्योंकि 
परिपूर्णता अर्थात्‌ भूछोंसे छुटकारा केवल ईइवरकी हपासे ही प्राप्त होता है। 


जअभयव 


सत्य और अहिंसाके विकासके लिए अभय बनिवायं है। असत्य भौर 
हिंसाकी जड़ भय ही है। भय ही कायरताको जन्म देता हैं। गांवीजीके 
शब्दोंमे “ सम्भवत: कायरता वड़ीसे वड़ी हिंसा है। वह नि३चय ही रक्तपात 
और ऐसी ही दूसरी वातोंकी अपेक्षा, जिन्हें हिसाका नाम दिया जाता है, 
अधिक बड़ी हिंसा है; क्योंकि वह ईइवरमें श्रद्धुकी कमीसे और उसके 
गुणोंके अज्ञानसे उत्पन्न होती है। सत्य भर अहिसाका विकास केवल बलवान 
ही कर सकते हैँ। छेकिन बल निर्भयतामें हैं, शरीरका मांस बढ़ जानेमें नहीं ।' 
निरंकुश शासन आतंकके आधार पर ही पनपता है। गांधीजी निर्भगता पर 
बहुत जोर देते हैं, उसे आत्मशुद्धिका लक्षण मानते हैँ और भयके त्यागके 
रूपमें स्वराज्यकी परिभाषा करते हैं। 

गांधीजीका एक उद्देश्य यह रहा है कि वे -अपने देदशवासियोंके 
आत्म-विश्वासको दृढ़ करें और उनकी डरने और दवनेकी भावनाकों दूर 
करें। निस्सत्देह वे भारतवासियोंको निर्भवताके गुणका विकास “करने बार 
उसको व्यवहारमें लानेकी शिक्षा देनेमें बहुत परिमाणमें सफल हुए हैं। 
वाईकाउंट सैम्युअल लिखते हैँ, “गांधीने भारतवासियोंको अपनी पीठ सीधी 
करने, अपनी आंखें ऊंची उठाने और परिस्थितिका निरचल दृष्टिसे सामना 
करनेकी शिक्षा दी।”* 

गांधीजी अभयका अर्थ इन शब्दोंमें करते है: “समस्त वाह्य भयोंसे 
भुक्ति -- मौतका भय, घन-माल छुटनेका भय, कुंटुम्ब-परिवार सम्बन्धी भय, 
रोगका भय, आधघातका भय, मान-मर्यादाका भय, किसीको बुरा छूगनेका भय 
--यों भयकी वंशावली जितनी वढ़ावें वढ़ाई जा सकती है।”* 





* आत्मकथा, भाग-३, अ० ८। 

« यं० इं०, भाग-३, पृ० ९७६। 

« हिन्द स्व॒राज्य, पृ० ६१। 

. स्पीचेज़, पृ० ८२४; यं० इं०, ७-१-३२। 
५. राधाकृष्णन्‌ : महात्मा गांधी, पृ०. २९५॥ 
६. आत्म-शुद्धि, पृ० ३३। 
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८६ सर्वोदय तत्त्व-दर्शन 


लेकिन निर्भवता आवे कैसे ? “ हम ईव्वरसे डरे, तो हम मनुष्यसे निर्भय 
हो जायंगे। ” “ भयमात्र देहके कारण हैं; देह-सम्वन्धी रोग -- आसक्ति दूर ' 
हो, तो अभय सहज ही प्राप्त हो। ” ' अनासबितिके विकासके लिए हमको अपनी 
वासनाओंको, आंतरिक शत्रुओंको, जीतना होगा। गांधीजी इस बात पर जोर 
देते हूँ कि वासनाओंके नियंत्रण द्वारा हमको मानसिक समता प्राप्त करनी 
चाहिए। उस स्थितप्रज्ञके लिए, जिसने अपने आपको जीत लिया है, वाह्म 
भय अपने आप छूट जाते हैं; लेकिन इस दशाकी सिद्धि उसीके लिए सम्भव 
है, जिसको शरीरका अतिक्रमण करनेवाली आत्माकी झलक दिखाई दे। 
ऐसे व्यक्तिमें ऊंचेसे ऊंचे बलिदानकी क्षमता होती है। इसीलिए गांधीजीका 
विश्वास है कि, “सचमुच वह महान राष्ट्र है जहांके लोग मौतके तकिये 
पर अपना सिर टकते हैँ। जिसने मौतका डर छोड़ दिया है, उसे फिर 
कोई डर नहीं रहता है।”' गांधीजी प्रार्थनाकी और वृढ़तासे अन्तरात्माकी 
आज्ञा माननेकी आवश्यकता पर जोर देते हैं। अंतरात्माकी आवाज 
ईइवरकी इच्छा है, और प्रत्येक विचार और कार्यका अन्तिम निर्णायक है। 
दुढ़ और सतत प्रयत्त और आत्म-विश्वासका विकास भी आवश्यक है।' 


अस्तेय 


सत्य और अहिसामें अस्तेव और अपरिग्रह, जो अस्तेयका निष्कर्ष है, 
का भी समावेश है। अस्तेय, अपरिग्रह, शारीरिक श्रम और स्वदेशी यही 
ब्रत गांधीजीके तत्त्व-दर्शनके आर्थिक पक्षकों निर्धारित करते हैं। 


प्रकट है कि सत्य और सावेभौम प्रेमके साधककों चोरी नहीं करना 
चाहिए । लेकित गांधीजी अस्तेयका प्रयोग सामान्य अर्थकी अपेक्षा अधिक 
व्यापक अर्थमें करते हैं। दूसरेकी वस्चुकों उसकी अनुमति या जानकारीके बिना 
लेना या किसी वस्तुको इस विश्वाससे अपने पास रख लेना कि वह किसीकी 
नहीं है--चोरीके केवल यही दृष्टान्त नहीं हैं। किसी भी वस्तुको, जिसकी 
हमकी आवश्यकता नहीं है, लेना; पिताका अपने वच्चोंसे छिपाकर किसी 
चीजकों खाना; आवश्यकताओंकों उचितसे अधिक बढ़ाना; किसीकी चीजको 
देख कर लछलचाना; किसी वस्तुकों भविष्यमें प्राप्त करनेके वारेमें चिंतित 
टीना; विचारोंकी चोरी करना --ये सब अस्तेय-ब्रतके विरुद्ध भानसिक या 


१. स्पीचेज़, पु० २१७। 

२. आत्म-शुद्धि, पृ० ३४। 

३. हिन्द स्व॒राज्य, पु० १५५॥ 

४. यं० इं०, १००७-३२; एथिकल रेलिजन, पृ० ४१। 
५. फ्रॉम यरवडा मन्दिर, पु० ४४। 


हैँ 
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अपराधोंके दुप्टान्त हैं। उन्तके अनुसार आवश्यकतासे अधिक संग्रह 
- जाराह। गांधीजीकी अर्थनीति आवश्यकताओं और कल्याणकी अर्थनीति 
है, संग्रहकी नहीं, जो पूंजीवादका लक्षण है। 


अपरिग्रह 


अपरिपरह अस्तेयके अर्थका उन वस्तुओंको अधिकारमें रखनेकी सीमा 
तक किया गया विस्तार है, जिनकी हमको निकट वर्तमानमें आवश्यकता नहीं 
है। पूर्ण अपरिय्रह पूर्ण प्रेमका निष्कर्ष है, और इसका अर्थ है पूर्ण त्याग। 
उसके अनुसार न तो मनुष्यके मकान होने चाहिए और न कलके लिए 
खाने और कपड़ेका संग्रह। मनुष्यको अपने नित्यके खानेके लिए ईइवरके 
सहारे रहना चाहिए । शरीर भी एक प्रकारकी सम्पत्ति है और मनृष्यको 
चाहिए कि जब तक शरीर रहे वह उसका उपयोग सेवाके लिए करना सीखे। 
इस प्रकार रोटी नहीं, सेवा ही उसका सच्चा आहार वन जाना चाहिए।' 
जव तक हरीरका अस्तित्व रहता है, उसे अनिवार्य रूपसे कुछ वस्तुओंकी 
आवश्यकता रहती है । जब सत्याग्रही अहिसक ब्रतोंको अपनाता है, 
शरीरमें उसकी आसक्ति घटती है और वह अपनी आवश्यकताओं और परि- 
ग्रहोंकी घटानेमें समर्थ हो जाता है।' विचारोंके सम्वन्धमें अपरिग्रहका अर्थ है 
कि तथाकथित ज्ञान, जो हमें आंतरिक जीवनके मूल्योंसे और मनुष्य-जातिकी 
सेवासें हठाता है, सीवा-सादा ज्ञान है, और हमको उससे वचना चाहिए।' 
इस प्रकार अपरिय्रहका अर्थ है जड़ पदार्थों पर आश्वित न होना। उसका यह 
भी निष्कर्ष है कि हमारे पास किसी भी प्रकारकी निजी संपत्ति न होनी 
चाहिए। निजी संपत्तिको हटानेके वारेमें गांधीजीके विचार कम्यूनिस्टॉसे भी 
आगे बढ़े हुए हैं। 
लेकिन पूर्ण अपरिय्रह एक अमूर्त घारणा है और कोई उसके अनसार 
पूरी तरह व्यवहार नहीं कर सकता। गांधीजीके दव्दोंमें, “ आरंममें किसी, 
वस्तु पर अधिकार न रखना शरीर परसे अपने कपड़े उतार देनेके 
समान नहीं, बल्कि अपनी हड्डियों परदे अपना मांस उतार देनेके समान 
है।”" “लेकिन यदि हम इस (ब्रतकी सिद्धि) के लिए प्रयत्तमीछ हों, तो 


. आत्म-गुद्धि, पु० ३३-३५। 

. आत्म-शुद्धि, पूृ० २९-३०। 

. आश्रम, पृ० ४७। 

, आत्म-शुद्धि, पृ० ३०-३१॥ 

५. राधाकृप्णन्‌ : महात्मा गांधी, पृ० ५६। 
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८८ सर्वोदिय तत्त्व-दर्शन 


हम संसारमें समताकी स्थापनामें किसी भी दूसरी पद्धतिकी अपेक्षा अधिक 
आगे बढ़ सकेगे। | 

गांधीजी यह मानते हैं कि सत्याग्रहीकी नतिक और आध्यात्मिक 
उन्नतिके लिए गारीरिक और सांस्कृतिक सुविधाओंकी एक परिमाण तक 
आवश्यकता हैं। छेकिन इन आवश्यकताओंकी प्रति एक स्तरसे परे न जाती 
चाहिए। यदि ऐसा न होगा और सत्याग्रहीकी आवश्यकताओंकी वृद्धि होती 
रहेगी, तो उसकी वासना-प्रियता बढ़ेगी और उसके सेवाकार्यमें रुकावट 
पड़ेंगी ।' भौतिक आवश्यकताओंकी वृद्धि नहीं वरन्‌ सुविधाओंकों ध्यानमें 
रखकर उनका नियन्त्रण ही सत्याग्रहीका ध्येय होना चाहिए। 'जो कुछ वह 
प्राप्त कर सकता है उसे प्राप्त करनेका विचार छोड़ देना चाहिए। संक्षेपमें, 
सत्पाग्रही अपनी आवश्यकताकी उसी वस्तु पर अधिकार रख सकता है, 


१. मॉडन रिव्यू (अक्तूवर १९३५) में एन० के० वसुका लेख : एन 
इंटरव्यू विद महात्मा गांधी। | 
२. कुछ आदिम जातियोंमें निजी सम्पत्तिका प्रायः अभाव है। उदा- 
हरणके लिए, एस्किमो और अरापेश जातियोंमें छगभग सभी सम्पत्ति सार्वजनिक 
होती हैं। कहा जाता है कि एस्किमो लोग सम्पत्तिके प्रति इतने उदासीन 
हैं कि वे उससे घृणा-सी करते हैँ । जैसा कि जिलेस्पीने लिखा है, जिन 
संस्क्ृतियोंमें संचय-वृत्ति पर जोर दिया जाता है, उनमें वह (संचय-वृत्ति) शक्ति 
और सुरक्षाकी आवश्यकताओंके साथ सम्बद्ध रहती है। जिलेस्पीका सुझाव हैं 
कि सामाजिक सुरक्षाका उचित भ्रवन्ध करनेसे, शक्ति-वृत्तिके विकासकों निरु- 
त्साहित करनेसे और शक्ति तथा भौतिक दृश्य पदार्थोके स्थान पर समाजमें 
सहयोगकी भावनाकों आत्म-सम्मानका आधार बनानेसे मनृप्य-स्वभावकी किसी 
दृढ़, आत्तरिक आवश्यकताकी उपेक्षा न होगी, वरनू समाज द्वारा विरचित 
व्यक्तिगत सम्पत्तिकी आवश्यकता दूर हो जायगी और युवा व्यक्तियोंकी चिन्ता- 
युक्त प्रतिक्रियाओंका और वयस्क मनुष्योंकी विपादयुक्त प्रतिक्रियाओंका एक 
कारण दूर हो सकेगा। जिस प्रकारका चरित्र सन्तोपप्रद नवसमाजके विकासके 
लिए आवश्यक है, उसके आधारभूत गुण जिलेस्पीके अनुसार ये हैं : समाजमें 
अन्नात-ताम रहने ( प्रसिद्धेसि बचने ) की इच्छा; योग्यताका विकास और 
कुशलता-प्राप्ति, न कि वाद्य सम्पत्तिका संचय; सहयोग, न कि प्रतियोगिताकी 
भावना; स्वतन्त्रताके आधारकों यथार्थवादी दृष्टिकोणसे स्वीकार करना 
पर्यात्‌ स्वृतन्त्रताकें छिए जोखिम उठाना और यदि आवश्यकता हो तो 
त्येक प्रकारके वलिदानको, मृत्युकों भी स्वीकार करना ।--साइको- 
गैजिकल एफेक्ट्स ऑफ वॉर ऑन सिटिज्न एण्ड सोल्जर, अ० ३ और ७, 
जपकर पृ० १०० और २४०॥ 
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जिसकी अन्य किसी व्यक्तिको आवश्यकता न हो और जब उसके स्वामित्वमें 
हिंसा और शोषण न हो। 


ट्र्स्टी 


अपरिग्रहमें संचित संपत्ति, छोगोंकी प्रतिभा और तात्कालिक आव- 
इ्यकताओंसे अधिक उनकी आयके सम्बन्ध ट्स्टीशिपका आदर्श चिहित है। 
यदि सम्पत्ति पर व्यक्तिगत स्वामित्व सच्चे और अहिंसक साघधनोंसे 
दूर हो सके, तो गांधीजी उसके हटा देनेके पक्षमें हैं। हिसाके विना और 
समाजके दूसरे सदस्योंकी सहायता और सहयोगके बिना लछोग सम्पत्तिका संचय 
नहीं कर सकते। इसलिए उनको कोई नैतिक अधिकार नहीं कि वे उसके 
किसो अंशका भी उपयोग व्यक्तिगत हित और दूसरोंके झोपणमें करें। 
जब तक मनुष्य अपनी तात्कालिक आवश्यकताओंके अतिरिक्त अन्य सम्पत्तिके 
त्यागके लिए तैयार नहीं हैं, उन्हें सम्पत्तिकी ओर अपना भाव बदल देना 
चाहिए और सम्पत्तिके स्वामीकी तरह वहीं, उसके प्रन्यासी ( ट्ुस्टी ) की 
तरह आचरण करना चाहिए और सम्पत्तिका उपयोग समाजके हितके लिए 
करना चाहिए। 

इसी प्रकार कुछ प्रतिभाशाली लोगोंमें दूसरे लोगोंकी अपेक्षा अधिक 
उपाज॑नकी क्षमता होती है। गांधीजी उनकी प्रतिभाकों कुंठित न करेंगे और 
उन्हें अधिक उपार्जनकी छूट देंगे। परन्तु उनको प्रन्यासी (ट्रस्टी) का दृप्टि- 
कोण अपनाना चाहिए और अपनी अपेक्षाकृत अधिक आयके अधिकांशको 
लोक-कल्याणमें छंगाना 'चाहिए। आयके अतिरिक्त लोगोंको अपनी प्रतिभा 
भी जन-कल्याणके कार्यमें लगा देनी चाहिए। इस प्रकार गांधीजी सम्पत्ति 
और प्रद्तिभा दोनोंके समाजीकरणके पक्षमें है । 

प्रन्यासी (ट्स्टी) को स्वामीके रूपसें अपने अधिकारके नाते नहीं, वरन्‌ 
समाजके अधिकारके नाते काम करना चाहिए। उसके द्वारा की हुई समाजकी 
सेवाके मूल्यके अनुपातमें उसे उचित कमीशन भी सिलना चाहिए। कमीशनकी 
दर राज्य द्वारा निर्धारित की जानी चाहिए। 

मूल ट्ुस्टीको अपना उत्तराधिकारी मनोनीत करनेका अधिकार होना 
चाहिए, परन्तु उसके चुनावका अन्तिम निर्णय राज्य द्वारा ही होगा। 
गांधीजीकी आशाके अनुसार यह ऐसी व्यवस्था है, जो राज्य और व्यक्ति 
दोनों पर नियन्त्रण रखेगी। इस प्रकार गांधीजी उत्तराधिकारमें प्राप्त सम्पत्ति 
और अनुपाजित आयके विरुद्ध हैं। उनके अनुसार “ प्रस्यासी (ट्रस्टी) का 
जनताके अतिरिक्त कोई उत्तराधिकारी नहीं होता। ” यदि ट्गस्टकी सम्पत्तिका 


१. बात्म-शुद्धि, पृू० ३४-३५॥ 


९० सर्वोदिय तत्त्व-दर्शन 


दुरुपयोग होता है, तो राज्यकों कमसे कम हिसाके प्रयोग द्वारा उसे अपने 
अधिकारमें लेकर उसका सुधार करना चाहिए । बे मृत्युकर और सम्पत्ति 
प्र भारी कर हछगानेके पक्षमें भी हैं। 

गांधीजी सबसे प्रन्यासी (टृस्टी)की भांति सम्पत्तिका उपयोग करानेके 
लिए जिन साधवोंका आश्रय छेंगे, वे हैँ सत्याग्रहीके आचरणका प्रभाव, समझाना- 
बुझाना, प्रन्यास (टस्टीशिप) के पक्षमें सामान्य वातावरण उत्पन्न करना और 
अहिसक असहयोग ।' वे इस वातकी आज्ञा करते थे कि यदि सामात्य 
रूपसे' लोग इस सत्यको ग्रहण कर लेंगे, तो ट्ृस्टीशिप एक वैधानिक संस्था 
वन जायगी। जैसा कि ऊपर कहा जा चुका है, वे इस बातके विरुद्ध नहीं कि 
आवश्यकता पहले पर राज्य न्यूनतम हिंसाके कमसे कम प्रयोग द्वारा उसे अपने 
अधिकारमें ले ले । लेकिन वे राज्यको अविश्वासकी दृष्टिसे देखते हैँ और 
स्वेच्छासे किये गये अहिंसक कार्यकों अपेक्षाकृत अधिक अच्छा समझते हूँ । 

आलोचक प्रायः गांधीजीकी प्रन्यास (ट्स्टीक्षिप) की धारणाकी आलोचना 
करते हैँ। वे कहते हैँ कि पूंजीपति मजदूरोंके साथ अपने वर्तावमें गांधीजीके 
इन विचारोंसे अनुचित छाभ उठाते हैं; किन्तु गांधीजीके अनुसार प्रन्यास 
(ट्रस्टीशिप) का सिद्धान्त अहिसाका आवश्यक निष्कर्ष है। क्योंकि प्रत्यास 
(ट्रस्टीशिप) के सिद्धान्तका चलन इसलिए हुआ कि राज्य सम्पत्ति जब्त न 
करें और समाजके हितमें मूल स्वामीकी उपार्जनकी क्षमता बनी रहे। 

वे कहते हैं, “भेरा ट्ृस्टीशिपका सिद्धान्त कोई क्षणिक साथव या 
धोखादेहीकी बात नहीं है। मुझे विश्वास है कि वह मेरे अन्य सब सम्पत्ति- 
संबंधी सिद्धान्तोंक वाद भी जीवित रहेगा। उसके पीछे दर्शन और धर्मकी 
स्वीकृति है। यह वात कि सम्पत्तिवालोंने उस सिद्धान्तके अनुसार आचरण 
नहीं किया, सिद्धान्तकी असत्यता नहीं, धनवानोंकी कमजोरी सिद्ध करती है। 
कोई दूत्तरा सिद्धान्त अहिसासे मेल नहीं खातां। “* वे चाहते थे कि प्रन्यास' 
(द्ृस्टीशिप) का आदर्श संसारके लिए भारतकी भेंट बने । उनका यह दृढ़ 
विचार था कि यदि संसार उसे स्वीकार कर ले, तो वह शोपण और अन्‍्तर- 
राष्ट्रीय सम्बन्धोंमें युद्धे' कारणोंको दूर कर देगा। 

: माक्संवादके सामाजिक आदशंके अनुसार भी ट्रस्टीकी धारणा आव- 
श्यक हू। बर्गहीन समाजमें, जिसमें हिसा और मुनाफंके हेतु दूर हो चुकेंगे, 
वे भनुप्य, जिनके सुपुर्द उत्पादन-सम्बन्धी तथा अन्य कार्य होंगे, वेतन 
पानवाले राज्य-कर्मत्रारी न होंगे, क्योंकि वर्गहीन समाज राज्यहीन भी 
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होगा। इन मनुष्योंको अपने निर्वाहेके छिए धन या उसके समतुल्य वस्तुओंकी 
आवश्यकता होगी और यदि वे उनके सुपुर्द किये गये कार्योके प्रवन्धमें, 
स्वार्थरहित सेवाके आदशेसे प्रेरित होकर ट्रस्टीकी भांति व्यवहार न करेंगे, 
तो वर्गहीन और राज्यहीन समाजका अस्तित्व ही संकटमें पड़ जायगा। 


निर्धनता 


गांवीजीके आलोचकोंको निर्धनताके आदर्श पर भी आपत्ति है, जो 
पूंजीवाद और माक्संवादके भौतिकवादी दृष्टिकोणसे मेल नहीं खाता | लेकिन 
याद रखना चाहिए कि अपरिसग्रहका ब्रत स्वेच्छासें स्वीकृत निर्भभताका आदर्श 
है। वह देवी नम्नताकी निर्धनता है, जो मनुष्यको श्रेष्ठ गुणोंसे सम्पन्न करके 
ऊंचा उठा देती है। वह निराशा और आलस्य पर आधारित विवशताकी 
निर्वनता नहीं, जो व्यक्तिका अधःपतन करती है । विवश्॒ताकी निर्धनतासे' 
पीड़ित मनृष्योंको गांधीजी स्वेच्छासें' स्वीकार की हुई निर्धनताकी शिक्षा नहीं 
देते । वे जानते हूँ कि आर्थिक दृष्टिसि भारतकी जनताकी दक्शा बहुत ही 
असन्तोषश्रद है। भारत संसारके सबसे अधिक निर्वन देशोंमें से है। संतोप- 
जनक नेतिक जीवनके लिए जितनी आयकी आवश्यकता होती है, भारतके 
अधिकतर निवासियोंकी आय उससे भी वहुत कम है। “ उन्होंने कभी 
बाहुल्यका दुःख नहीं जाना, जिससे वे स्वेच्छासे स्वीकार किये हुए कप्ट-सहन, 
भूख या दूसरी शारीरिक असुविधाके सुखका महत्त्व जान सकें। “* गांधीजी 
द्वारा अंग्रेजी सरकारके दृढ़ विरोबका एक कारण भारतका आर्थिक विनाश 
और झोपण था । उत्के अनुसार “ भारतका और इसी कारण संसारका 
आ्थिक विधान ऐसा होना चाहिए कि उसके अन्तर्गत कोई भी व्यक्ति 
भोजन-वस्त्रके लिए पीड़ित न *“रहे। दूसरे दब्दोंमें, प्रत्येक व्यक्तिको पर्याप्त 
काम मिलना चाहिए, जिससे वह अपना भरण-पोपण कर सके। और यह 
आदर्श सार्वभौमिक रुपसे तभी प्राप्त किया जा सकता है जब जीवनकी 
प्राथमिक आवश्यकताओंके सावन जनताके नियंत्रणमें हों ।”'* ग्रामोद्योग-संघ 
और चरखा-संघका कार्य भारतके आम्य जीवनके आ्थिक नव-निर्माणकी 
और निर्धतता-पीड़ित जनताकी दक्षा सुधारनेकी गांधीजीकी तीज इच्छाकी 
मूतिमान अभिव्यक्ति है। 

सार्वजनिक सेवाकों समपित गरांधीजीका लम्बा जीवन अपरिग्रहका एक 
आदर्श है। अपरियग्रहके तात्त्विक और शाब्दिक अथर्मे उन्होंने तत्परताके साथ - 


१, काका कालेलकर कृत गांवीवाद : समाजवाद ', पृ० ५२-५८। 
२. म० गांधी: दि छ्वलील ऑफ फारचूच (१९२२), पृ० ७५-७६। 
३. यं० इं०, भाग-३, पू० ९२३-२४। 


९२ सबंदिय तत्व-दर्वोन 


इस ब्रत्त पर आचरण किया, कठोर त्यागपुर्ण अनुशासन स्वीकार किया और 
अपनी शारीरिक आवश्यकताओंकों घटा-घठा कर कम-से-कम कर दिया। 


अपरिग्रहका औचित्य 


गांधीजी संचय-प्रवृत्तिके नियस्त्रणकों सत्याग्रहीके लिए आवश्यक अनुशासन 
क्यों मानते हैं? इसका कारण गांवीजीके मूलभूत सिद्धान्त हैं और कुछ 
व्यावह्मरिक बातें भी | अपरिग्रहका सिद्धान्त आत्मशक्तिमें गांधीजीके विश्वासका 
निष्कर्प है। आत्मशक्ति सब ,जड़ साथनोंका अतिक्रमण करती है और 
आव्यात्मिक उन्नति अर्थात्‌ आध्यात्मिक एकताकी अनुभूतिके लिए यह नितांत 
आवद्यक है कि हम शरीरकों कसें और अपनी आवश्यकताओंको कम करें । 
प्रकृति उतना ही उत्पन्न करती हैं जितना कि तात्कालिक आवश्यकताओंके 
लिए पर्याप्त हैं, उससे अधिक नहीं। आध्यात्मिक एकताके सिद्धान्तकी यह 
मांग है कि हम दरिद्रता और आशथिक असमानता और उनसे सम्बद्ध 
वुराइयोंको दूर करनेका प्रयत्त करें और इसके लिए यह आवश्यक है कि हम 
कलकी वातको भुलाकर केवल उतना भर रखें जितना हमारी वर्तमान 
आवश्यकताओंके लिए पर्याप्त है।' 
गांधीजी इस आदर्शकी अपने धारमिक विश्वासोंके शब्दोंमें भी व्याख्या 
करते हँ। जिसे हम अज्ञानवश अपनी सम्पत्ति कहते हैँ उस सवका एकमात्र 
स्वामी स्रप्टा है। मनुष्य इतना तुच्छ अणु है कि उसका सम्पत्तिके स्वामित्वका 
विचार हास्थास्पद मालूम होता है और ईश्वरके सर्वाधिकारके विरुद्ध अपराध 
है। मनुप्यका कुछ भी नहीं है, उसका झरीर भी उसका अपना नहीं है। 
ईंश्वर-सूजित होनेके नाते उसे चाहिए कि वह सब कुछ त्याग दे और उसे 
ल्रप्टाके चरणों पर अरपण कर दे । सव जीवॉंकी सेवामें जीवन व्यत्तीत करनेके 
दृढ़ निश्चयका सूचक यह समर्पण इस प्रकारके जीवनके लिए आवश्यक 
वस्तुओंके उपयोगका औचित्य या उसकी शर्त है। उन सन्‍्तों और, पैगम्बरोंका 
वनुभव, जिन्होंने स्वेच्छासे निर्धभताका जीवन व्यतीत किया और जिनकी 
देन इतिहासमें महानतम है, हमको विश्वास दिलाता है कि ईश्वरकों पूर्ण 
समर्पण और यह अठल श्रद्धा कि हमारी आवश्यकताएं अवश्य पूरी होंगी, 
कभी निप्फल नहीं जाते।' ऐसी वस्तुओंका स्वामित्व, जो हमारे लिए इस समय 
आवश्यक नहीं हूँ, ईश्वरकी अच्छाईमें हमारी दृढ़ श्रद्धाकी कमीका सूचक है। 





१. आत्म-बुद्धि, पृ० २७-२८; स्पीचेज, पूृ० ३२४; हु०, १०-१२-/३८ 
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मनुष्यकी धन-प्रियताके हानिकर मानसिक और नैतिक प्रभावका 
गांधीजीका अनुभव भी उनके इस विद्वासकों दृढ़ करता है। उनका 
विचार है कि धतके वारेमें ईसाकी सुविख्यात कठोर शिक्षा' हमारे लिए 
जीवनका शाहइवत नियम है। ईसाकी भांति गांधीजीका भी विश्वास है कि 
ईइवर-सेवा और धन-प्रियताका साथ नहीं तिभ सकता। उन्तका अनुभव है कि 
स्वामित्व आसक्ति उत्पन्न करता है, उसका मनुष्यके विचार और कार्य 
पर एकाधिकार होने लगता है, मनष्य आत्माकी नितांत उपेक्षा करने लगता 
है और उसकी आध्यात्मिक अवनति होने लगती है। इस प्रकार सत्यकी 
साधना असम्भव हो जाती है। संसारमें बहुतसी हिसाका कारण स्वामित्व- 
सम्बन्धी झगड़े ही हें। 
गांधीजीने सन्‌ १९३६ में अमेरिकन धर्मशिक्षक डॉ० मॉटसे' कहा था, 
“यह मेरा अनुभव पर आधारित निह्चिचत विश्वास है कि आध्यात्मिक 
मामछोंमें धनका महत्त्व कम-से-कम है।” डॉ० मॉटके साथ एक दूसरी 
बातचीतमें सत्याग्रहीके जीवनमें धनके स्थानके वारेमें अपने विचारोंका सार 
देते हुए उन्होंने कहा था, “मेने सदा यह अनुभव किया है कि जब किसी 
धामिक संस्थाके पास आवश्यकतासे अधिक धन होता है, तो यह खतरा 
रहता है कि वह ईइ्वरमें श्रद्धा खो दे और धनमें श्रद्धा रखें। . . . आपको 
धत पर निर्भर रहना छोड़ ही देना होगा। वात यह है कि जैसे ही आथिक 
स्वामित्व निश्चित हो जाता है, आध्यात्मिक दिवालियापत भी निश्चित हो 
जाता है।”* 


१. “एक अमीर आदमीके ईश्वरीय राज्यमें जानेकी अपेक्षा ऊंठका सुईके 
नाकेसें से निकल जाना ज्यादा आसान है।” मैथ्यू, १९, २४। “न तो 
अपनी थैलियोंमें सोना, चांदी या पीतल रखो, न अपनी यात्राका थैला; न 
तो कोट, न जूते, न छड़ियां; क्योंकि मजदूर अपने भोजनका अधिकारी 
है।” मैथ्यू, १०, ९-१०। 

२. ह०, २६-१२-३६, पृ० ३६८। 

३. ह०, १०-१२-३८, पृ० ३७१। महादेव देसाईने अपरियग्रह पर 
गांधीजीके विचारोंका सार इन शब्दोंमें दिया है: 

“हो सकता है कि आपके लिए जड़ पदा्थोके प्रयोगका या उनके 
स्वामित्वका अवसर हो, लेकिन जीवनका रहस्य यह है कि उसका अभाव 
आपको कभी न अखरे। यदि आप किसी उद्देश्यके लिए जीवन समर्पण 
करनेको तैयार है तो उसके लिए धन आ जायगा, छेकिन यदि घन नहीं 
है तो उसका अभाव आपको अखरेगा नहीं और आपका उदिष्ट कार्य चलता 
रहेगा; शायद धनके अभावमें वह और भी अच्छी तरह चलता रहेगा। 


किक न आओ 


९ सर्वोदिय तत्त्व-दर्शन 


यदि सत्याग्रही अपरिग्रहके ब्रतके अनुसार रहनेका प्रयास करता हैं 
तो वह निर्भव हो जायगा और अपने सरल जीवनके कारण सत्यकी साधनाके 
लिए उसके पास पर्याप्त समय और शक्ति रहेगी। समाजकी आशिक व्यवस्थामें 
एक क्रान्ति उपस्थित हो जायगी । स्वेच्छासे स्वीकार की हुई निर्धनता 
सत्याग्रहीकों कष्ठ-सहनकी शिक्षा देगी, जो सेवामय जीवनका एक आवश्यक 
अंग है। वह जनतामें जीवनकी आवश्यक सुविधाओंका उचित वितरण 
करनेमें भी सहायक होगी। 

शरीर-असम 

उन्हीं ब्रतोंसे सम्बद्ध शरीर-अ्रमका ब्रत है । यूरोपमें पहले-पहल रूसी 
विचारक वोन्दरेब्हने इस आदर्श पर बहुत जोर दिया था। किन्तु इस आदर्शके 
वास्तविक प्रचारक टॉल्स्टॉय और रस्किन थे। गांधीजी इस सिद्धान्तके लिए 
टॉल्स्टॉय और रस्किनके प्रति बहुत ऋणी हूँ। यह ब्रत अस्तेयके सिद्धान्तका 
निष्कर्ष है और अपरिग्रहकी सिद्धिका साधन है। 

दरीर-श्रमके नियमका अर्थ है कि प्रत्येक मनृष्यको अपने भोजन-वस्त्रके 
लिए दरीर-श्रम करना चाहिए । रोटी जीवनकी अनिवार्य प्राथमिक आव- 
श्यकताओंका' प्रतीक है। इन आवश्यकताओंके लिए उत्पादक श्रमकी आव- 
व्यकता है और जो इत आवश्यक वस्तुओंका उपभोग इस श्रममें अच्छी तरह 
भाग लिये बिना करता है वह चोर है! तथाकथित सभ्य परन्तु वास्तवमें भ्रष्ट 
मनृप्य, जो अपनी आवश्यकताएं बढ़ाते हैं और शारीरिक श्रम नहीं करते 
गरीबोंका शोषण करते हैं और उनका केवल अपनी सन्तुष्टिके सोधनकी तरह 
उपयोग करते हैँ। गांधीजीका विचार है कि यदि लोग शरीर-श्रमका महत्त्व 
और आवश्यकताको समझ लें, तो रोटी और कपड़ेकी कोई कमी नहीं 
रह जायगी। 

इन प्राथमिक आवश्यकताओंमें भोजनका स्थान पहला है, इसलिए शरीर- 
श्रमके आदर्श स्वरूपको खेतीसें सम्बद्ध होना चाहिये। यदि यह सम्भव न 
हो तो शरीर-अ्रम प्राथमिक आवश्यकतासे सम्बद्ध किसी दूसरे उत्पादक श्रमके 
रूपमें होना चाहिए। इसके उदाहरण हूँ कताई, बुनाई, बढ़ई या लोहारका 
काम, इत्यादि । चरखेके प्रति गांधीजीका प्रेम इस कारण है कि कताई खेतीसे' 
भी अधिक शरीर-अमका सार्वभौम रूप बननेके योग्य है। वे लिखते हैं 
“ सत्याग्रही उत्पादक कार्येगें छगता है। छाखों मनृष्योंके लिए कताईसे अधिक 
सरल और अधिक उत्पादक कोई अन्य कार्य नहीं। ”' इसके अतिरिक्त, “ किसी 
दूसरे ग्रामोद्योग्में ग्रामवासियोंकी अधिकतम संख्याके हाथोंमें, अल्पतम पंजी 
और संगठन-संबंधी प्रयाससे, इतना अधिक धन रखनेकी क्षमता नहीं है, 


९. ह०, २-१२- ३९, प्‌० ३६० || 
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जितनी कताई और उसकी सहायक प्रक्रियाओंगें है।” सत्याग्रह आन्‍न्दोलनके 
साथ सम्बद्ध होनेके कारण चरखा भारतकी जनताकी सामाजिक, राजनेतिक 
और आशिक स्वतंत्रताका प्रतीक भी वन गया है। 

किल्तु शरीर-श्रममें गांधीजी वौद्धिक श्रमको सम्मिलित नहीं करते। 
क्योंकि, “ शारीरिक आवश्यकताओंकी पूर्ति शरीर द्वारा ही होनी चाहिए। 
- - » केवल मानसिक या वोद्धिक श्रम आत्माके लिए है। वह अपनी स्वयंतुष्टि 
है। उसके लिए कभी पास्श्रिमिक नहीं मांगना चाहिए-। / बौद्धिक श्रम और 
रोटी कमानेके अतिरिक्त अन्य शरीर-श्रम प्रेमका श्रम होना चाहिए और 
उसे केवल समाजके हितके लिए करना चाहिए।' “ बौद्धिक कार्यका 
जीवन-क्रममें असन्दिग्ध स्थान है। परन्तु जिस पर में जोर देता हूं, वह है 
सबके लिए शरीर-श्रमकी आवश्यकता। किसी भी मनृष्यको इस कतंव्य 
(बन्धन) से मुक्त नहीं होना चाहिए। वह उसके बौद्धिक उत्पादनके ग्रणकी 
अभिवृद्धिमें भी सहायक होगा। 

लेकिन यह आवश्यक है कि शरीर-श्रम, जिसको गांधीजी सर्वोत्कष्ट 
समाज-सेवा समझते हैं, ' दवावसे या जबरदस्ती नहीं, स्वेच्छासे स्वीकार किया 
गया हो। निःसंदेह आज करोड़ों भारतवासी आधे वर्ष शारीरिक श्रम करते 
हैं। लेकिन यदि सम्भव होता तो वें इस नियमको ठाल देते। उतका 
नियम-पालन जवरदस्तीका है और वह उनकी उत्कृष्ट भावनाओंको कुंठित 
करता है तथा दरिद्रता, रोग और असन्‍्तोषको जन्म देता है। 

इस आदर्श पर पूरी तरह व्यवहार करना कठिन है; किन्तु यदि पूरे 
नियमका पालन न करके भी मलनृष्य अपने दैनिक भोजनके लिए पर्याप्त 
शारीरिक श्रम करें, तो समाज इस आदशेकी ओर बहुत आगे बढ़ेगा।' 
यदि लोग बौद्धिक श्रम द्वारा कमाते भी हूँ, तो उनका पारिश्रमिक शरीर- 
श्रम करनेवालोंके वरावर होना चाहिए। अपनी आवश्यकतासे अधिक पैदा 
करनेवालोंको ,अपनी (आवश्यकतासे) अधिक आयके अधिकांशका उपयोग 
समाजके हितके लिए करना होगा। दूसरे शझब्दोंमें, आवश्यकतासे अधिक 
सम्पत्तिके स्वामी' उस सम्पत्तिके प्रन्यासी (द्रस्दी) होंगे।" 


१. ह०, १६-१२-३९, पृ० २७६। 

२. ह०, २०-६-३५, पृ० १५६। 

है. ह० १०६-३५ पृ० १२५; २९-६-३५, पू० १५६। 
४. हु०, २३-२-४७, पृ० ३६॥ 

५. ह०, १-६-३९, पृ १२५॥ 

६. हु०, २९-६-३५, पृ० १५६। 

७. यं० इं०, २६-११-३१। 


९ए्‌ ५ जुप्ण ८ , २४१ 


यदिं सामान्य रूपते यह नियम स्वीकार कर लिया जाय, तो जीवनमें 
सादगी आवेगी, अहिसक मूल्योंका पालन सरछ हो जायगा और * अन्तर्दृष्टिका 
शरीर-भ्रमके साथ सामंजस्थ ” होगा। वह मनृष्योंको निरोग वनावेगा। शिक्षा- 
सम्बन्धी मनोविज्ञानने वहुत दिनोंसे यह मान रखा है कि शरीर-श्रम वौद्धिक 
विकासमें बहुत सहायक होता है । यह बड़े पैमाने पर होनेवाले उत्पा- 
दन और मुनाफेके हेतुका निराकरण करेगा ओर गांवों तथा देशकों लगभग 
स्वावलम्बी वना देगा। यदि भनृष्य स्वेच्छासे शारीरिक श्रमके आदर्शको 
अपनायें, तो निस्सन्देह संसार आजसे कहीं अधिक सुखी, शान्तिपूर्ण और स्वस्थ 
हो जायगा। इस नियमका हमारे वातावरण पर क्रान्तिकारी भ्रभाव होगा। 
नैतिक दृष्टिकोणसे जीवनम सादगी आयगी, अहिसात्मक सिद्धान्तोंके अनुसार 
जीवनको गढ़ना आसान हो जायगा और अत्तर्दृषप्टिका शारीरिक श्रमके साथ 
सामजस्य होगा। शारीरिक दृष्टिकोणसे वीमारियां वहुत घढेंगी और शरीर 
स्वस्थ और युदृढ़ होगा । वौद्धिक दृष्टिकोणसे मनोविज्ञानके पंडित और शिक्षा- 
विशेषज्ञ वहुत दिनोंसें यह मानते आये हैं कि हाथोंसें कार्य करनेसे मानसिक 
विकासमें बहुत सहायता मिलती है। आशिक दृष्टिसें यह नियम आधुनिक 
संसारके बहुतसे' रोगोंकी अचूक दवा है। वह गांवों और देशको स्वावलम्बी 
वना देगा। वह गरीबी और अमीरी दोनोंको कम करेगा, गरीबोंका शोषण 
रोकेगा और अमीरोंके अहंकारको दूर करेगा। प्रत्येक मनुष्य स्वयं अपना 
स्वामी होगा और वर्गभेद मिट जायेंगे।* 

सार्वभौम रुपसे व्यवहारमें आने पर अपरिग्रह और शरीर-श्रम आर्थिक 
समताकी ओर ले जायेंगे। यदि इनका पालन आंशिक रूपसे' भी होता है और 
थदि अपनी तात्कालिक आवधश्यकताओंसे अधिक कमानेवाले लोग प्रन्यासी 
(द्रस्टी) का दृष्टिकोण अपनाते है, तो वितरण च्याय्य होगा । इसलिए 
गांधीजी कहते हैं, “मेरा आदर्श समान वितरण है, परन्तु जहां तक में 


देखता हूं यह सिद्ध नहीं हो सकता। इसलिए मैं न्याग्य वितरणके लिए 
कार्य करता हूं।”' 


स्वदेशी 


े स्वदेशीका ब्रत गांधीजीके तत्त्व-दशेनमें एक प्रमुख धारणा है। स्वदेशीका 
अर्थ है वह जो अपने देशका हो या अपने यहां बना हो। गांधीजीके 


१. अहिंसक आदशोके साथ, विशेषत: शारीरिक श्रम और अपरियग्रहके 
साथ, केन्द्रित उत्पादन और मुनाफेके उद्देश मेल नहीं खाते । विस्तृत 
विवेचनके लिए पुस्तकके अध्याय ८ और ११ देखिये। न्‍ 

२. यं० दूं०, भाग-३, पूृ० १२४। 
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अनुसार स्वदेशी धामिक अनुशासन है, जिसका पालन व्यक्तिको उससे 
होनेवाले शारीरिक कष्टकी विलकुल उपेक्षा करके करना चाहिए। ” वे इसे 
जीवनका पवित्र नियम बताते हैं और उतका विचार है कि यह वियम 
मनुष्यकी मूलभूत प्रकृतिमें सन्निहित है।' 

स्वदेशीका उद्देश्य राजनैतिक नहीं, आध्यात्मिक है। उद्देश्य यह है कि 
मनुष्यकी सब जीवोंके साथ आध्यात्मिक एकताकी अनुभूति हो सके। शरीर 
उस एकताकी पूर्ण अनुभूतिमें वाधा डालता है और शआत्माका स्थायी या 
स्वाभाविक निवास-स्थान नहीं है, इसलिए आव्यात्मिक और अन्तिम अर्थमें 
स्वदेशी आत्माकी सांसारिक वंधनसे मुक्तिका सूचक है। जब तक आत्मा मुक्त 
न हो जाय, आध्यात्मिक एकताकी अनुभूतिका एकमान मार्ग है सब जीवोंकी 
सेवा। स्वदेशीका नियम सेवाके एकमात्र सही मार्गका निर्देशक है। गांधीजी 
इस नियमकी परिभाषा इन डब्दोंमें करते हैँ : “ स्वदेशी हमारे अन्दरकी वह 
भावना है, जो हम पर यह प्रतिवन्‍्ध लगाती है कि हम अपेक्षाकृत अधिक 
: दूरके वातावरणकों छोड़कर पासके वातावरणका उपयोग करें और उसकी 
सेवा करें।” “स्वदेशी वह भावना है, जो हमको अन्य किसीकों छोड़कर 
अपने निकटतम पड़ोसीकी सेवा करनेका आदेश देती है। शर्तें यह है कि 
जिस पड़ोसीकी सेवा इस प्रकार की गयी है, उसको अपनी वारीमें स्वय॑ 
अपने पड़ोसीकी सेवा करनी है।”* 

स्वदेशी उच्च कोटिकी आध्यात्मिक सर्वमुखी देशभक्ति है। उसका 
यह अर्थ है कि हमको दूसरे देशोंकी तुलूनामें अपनी जन्मभूमिकी सेवा करनी 
चाहिए और अपने देशके- अन्दर दूरके स्थानोंकी तुलनामें अपने निकट 
पड़ोसकी सेंवार्में छगता चाहिये। इस आदर्शकी यह भी मांग है कि हम 
अपने आद्शों और संस्थाओंको दृढ़तासे अपताये रहें। इसका अर्थ सुपरिचित 
संस्थाओंके प्रति विचाररहित अन्धच आसक्ति नहीं, वल्कि उनके लिए 
विवेकपूर्ण सम्मान है, जो आवश्यकता होने पर उनको सुधार सकता है 
और दूसरोंकी स्वस्थ और हितकारी विशेषताओंकों अपना सकता है। 
स्पीचेज, पृ० २८०। 

- वही, पू० ३२५। 
« फ्रॉम यरवडा मंदिर, पृ० ८९। 
. स्पीचेज़, पृ० २७५। 

५. ह०, २३-३-४७, पृ० ७९ । मालूम होता है कि यही नियम 
ईसाके बार-बार यह कहनेका कारण था कि उनका जीवनोदेश्य यहुदियोंसे 
सम्बद्ध था और इसी कारण उन्होंने अपने शिष्योंकों यहूदी छोगोंके अतिरिक्त 
दूसरोंके पास जानेंसे रोका और उनको धर्मश्रष्ट यहुदियोंके पास भेजा। 


७ आए ८णए «७ 


स्‌. त.-७ 
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पेवाकी शद्धता स्वदेशीका सार तत्त्व है। इस प्रकार स्वदेशीका आदर्श 
समुदायोंके संकीर्ण, स्वार्थपूर्ण हिंतोंको आगे वढ़ानेकी वातको और देशके या 
मनष्य-जातिके हितकी उपेक्षाकों कभी प्रोत्साहव नहीं देता । स्वदेशीकी 
केवल यह मांग हैं कि हम अपने पड़ोसियोंके प्रति अपने उचित कतंव्योंका 
पालन करें और उनको इस वातके लिए तयार करें कि आवश्यकता पड़ने 
पर वे अपने-आपको देश और विश्वकी सेवाके लिए बलिदान कर दें। 

स्वदेशीमें निहित वलिदानकी भाववाकों अपने समाजसे परे जाकर 
मनुष्यको सम्पूर्ण मालवता तक पहुंचा देना चाहिये। “. . . आत्म- 
बलिदानका तकंसंगत परिणाम यह है कि व्यक्ति अपनेकों समाजके लिए 
बलिदान कर दे, समाज अपनेको जिलेके लिए, जिला प्रदेशके लिए, प्रदेद्य 
राष्ट्रके लिए और राष्ट्र संसारके लिए अपनेको वलिदान कर दे।”* इस 
प्रकार मनष्य अपने पड़ोसियोंकोी और मानवताकी साथ साथ सेवा कर 
सकता है। झरतते यह है कि पड़ोसीकी रोवा किसी भी छूपमें स्वाथमय 
अथवा निराकरणशीलू न हो, अर्थात्‌ उसके द्वारा अन्य किसी मनुप्यका 
शोपण न होता हो। “तभी पड़ोसी की गई इस सेवाकी भावनाकों 
समझेंगे। उन्हें यह भी ज्ञात होगा कि उनसे भी अपने पड़ोसियोंकी सेवाकी 
आशा की जाती है।” आत्म-वलिदानकी इस भावनामें यह भी निहित 
है कि “ वस्तुतः स्व्राधीन भारत अपने पड़ोसियोंके संकटमें सहायता करनेको 
बाध्य है। ” उपलक्षणासे भारतके पड़ोसी देशोंके पड़ोसी भी भारतके 
पड़ोसी हैं। 

गांधीजीने स्वदेशीको / विश्वसेवाकी पराकाण्ठा ”' बतलाया है, और 
उन्होंने इस बातका विवेचन किया हैँ कि क्‍यों अपेक्षाकृत निकटतमकी सेवा 
वांछतीय है। वे कहते हैँ कि हमारी सेवाकी क्षमता जिस संसारमें हम रहते 
हैं उसके ज्ञानसे परिमित है। इसलिए हमारा प्रथम कर्तव्य यह है कि हम अपने 
आपको अपने उन पड़ोसियोंकी सेवार्में समर्पण कर दें, जो हमारे निकटतम 
हैं और जिनको हम सबसे अधिक अच्छी तरह जानते हैं ।* पड़ोसियोंकी शुद्ध 
सेवासे उन लोगोंकी, जो हमसे दूर रहते हैं, कभी हानि नहीं हो सकती। 
इसके विपरीत जो मनुष्य दूरके निवासियोंकी सेवा करने जाता है वह दोहरा 
अपराधी है। वह अपने पड़ोसियोंकी -- जिनका उसकी सेवा पर अधिकार 
है -- दोपपूर्ण उपेक्षाका अपराधी है। उसका प्रयास दूरके निवासियोंके प्रति 

१. स्पीचेज़, पृ० २८१। 

२. ह०, २३-९-४७, पृ० ७८-७९। 

३. फ्रॉम यरवडा मन्दिर, पु० ९३। 


४ ४0 २८ / एए ए >०9|०५ | 
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अनिच्छित बुराई होगी, क्योंकि अपने अज्ञानके कारण सम्भवतः वह नये 
स्थानके वातावरणको विज्षुव्ध कर देगा।' इसके अतिरिक्त जब मनुष्य अपने 
निकटवर्ती पड़ोसियोंकी भी ठीकसे सेवा करने योग्य नहीं है, तब दूरके स्थानोंकी 
सेवाकी वात सोचना दंभ है।' इस प्रकार स्वदेशी “सेवा करनेकी मानव- 
क्षमताकी वैज्ञानिक सीमा “को मान्यता देती है। 

गांधीजीका विश्वास है कि गीताकी यह शिक्षा कि “ अपने कतंव्य 
(स्व-धर्म ) पालनमें मृत्यु भी श्रेयस्कर है, परल्तु दूसरेका कर्तव्य (पर-धर्म ) 
भयपूर्ण है --स्वदेशीके कतंव्य पर भी छागू होती है, क्योंकि अपने 
निकटवर्ती वातावरणके सम्बन्धमें स्वदेशी ही स्वधर्म है।' 

गांधीजीका पूरा तत्त्व-दर्शन स्वदेशीके सिद्धान्तसे ओतप्रोत है। संस्कृत्ति- 
सम्बन्धी उनके विचारों पर, आध्यात्मिक और नैतिक विद्वासों पर, सामा- 
जिक और राजनैतिक सिद्धान्तों पर तथा आ्थिक और शिक्षा-सम्बन्धी दृष्टिकोण 
पर इस आदर्शंकी गहरी छाप है। 

उनके संस्कृति-सम्बन्धी विचारोंमें स्वदेशीकी धारणाकी अभिव्यक्ति 
भारतवर्षकी ग्रामीण सम्यताके प्रति उनके दृढ़ प्रेममें व्यक्त हुई है और इस 
प्रेमका कारण है आध्यात्मिक और अहिसक मूल्योंकी इस संस्कृतिमें अचूक 
परख | गांधीजी बिना सोचे-समझे परिचमकी प्रत्येक वातसे घृणा नहीं 
करते। लेकिन निःसन्देह वे आधुनिक सम्यताकी हिसा और भौतिकवादकी 
निन्‍दा करते हैं। वे आधुनिक सम्यताको अविश्वासकी दृष्टिसे देखते हैं, क्योंकि 
उनका कहना है कि शक्ति और सुखकी धुनमें यह सभ्यता आध्यात्मिकताकी 
उपेक्षा करती है। विनाशकी कलाका सयावह विकास और औद्योगीकरणके 
दोप -- छोभ, होड़, शोपण, युद्ध और साम्राज्यवाद--ये सब नैतिक 
विकासको रोकते हैँ और इन सबका परिणाम है आध्यात्मिक पतन। उनके 
अनुसार आधुनिक सम्यता क्षणिक है और केवल नाममात्रकी सभ्यता है। 
उनके आध्यात्मिक और नैतिक विश्वासोंके मूलमें भारतकी दाशेनिक परम्परा 


१. फ्रॉम यरवडा मन्दिर, पृ० ८९-९१। 
- स्पीचेज, पूृ० २८१। 
» क्रॉम यरवंडा मंदिर, पू० ९१। 
. “में विनम्नतापूवंक यह स्वीकार करता हूं कि परिचममें ऐसा 
बहुत कुछ है, जिसे अपनाना हमारे लिए लाभदायक होगा। बुद्धिमत्ता किसी 
एक महाद्वीप या जातिका एकाधिकार नहीं है। पर्चिमकी सभ्यताके प्रति मेरा 
प्रतिरोध वास्तवमें बिना विवेकके और विना सोचे-समझे उसकी चकल 
करनेका प्रतिरोध है।” यं० इं०, भाग-३, पृ० २८६॥ 

५. हिन्द स्वराज्य, अ० ६ और १३॥ 


०< ० ० 
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है। उन्होंने प्राचीच भारतीय आदश्ञोकी पुनर्व्यास्या की हैं और उनका 
आधुनिक जीवनकी परिस्थितिमें उपयोग किया है। 

स्वदेशीका सिद्धान्त धर्मके प्रति उनके दृष्टिकोणको भी स्पष्ट करता 
है। “जहां तक धर्मका सम्बन्ध है. . . मुझे चाहिए कि में अपने आपको 
अपने पू्वजोंके धर्म तक सीमित रखूं . . . अर्थात्‌ अपने निकटवर्ती धार्मिक 
वातावरणका उपयोग करूँ। यदि मुझे वह दोपपूर्ण मालूम हो, तो मुझे 
चाहिए कि मैं उसे दोषोंसे मुक्त करके उसकी सेवा कहूं।” 

सामाजिक और राजनैतिक क्षेत्रोंमें भी गांवीजी देशी संस्थाओंका उपयोग 
करने और उनको दोषमुक्त करनेमें विश्वास करते हैं। उदाहरणके लिए, 
उनके अधिकतर सत्याग्रही अस्त्र -- असहयोग, संविनय अवज्ञा, उपवास, धरना 
इत्यादि प्राचीन भारतकी राजनैतिक और सामाजिक प्रतिरोध-विधियोंके 
आधुनिक सुसंस्कृत रूप हैं । सामाजिक क्षेत्रमें वे वर्णाक्षम-धर्मके समर्थक 
हैं, यद्यपि वे आजकलकी जाति-पांतिकी प्रथाके विरोधी हैं। 

शिक्षाके क्षेत्रमें दक्षिण अफ्रीकाके दिनोंसे ही वे आग्रह-पुर्वक यह कहते 
रहे हैं कि शिक्षा-प्रणालीको राष्ट्रीय परम्परासे मेल खाना चाहिए और 
उसका माध्यम मातृभाषा होनी चाहिए। 

आशिक क्षेत्रमें वे देशके और गांवोंके भी स्वावलम्बनके पक्षमें हैं। 
हां, वे यह अवश्य मानते है कि वाहरसे ऐसी वस्तुओंके मंगानेमें कोई हानि 
नहीं है, जो उन्नतिके लिए आवश्यक हैं।' उनके अनुसार स्वदेशीका अर्थ है 
“विदेशी वस्तुओंका निराकरण करके देशमें बनी वस्तुओंका प्रयोग, जहां तक 
यह प्रयोग घरेलू धन्धोंकी रक्षाके लिए आवद्यक है -- विशेषकर उन धन्धोंकी 
रक्षाके लिए जिनके बिना भारत कंगाल हो जायगा। ”* “विदेशोंमें वनी हुई 


१. स्पीचेज, पृ० २७३-७४। 

२. ऐसा प्रतीत होता है कि स्वदेशीके इस रूपके बारेमें गांधीजीके 
विचारोंमें विकास हुआ है। मिशनरी कास्फेन्स, मद्रास (१९१६) में दिये हुए 
उनके ' स्वदेशी ' शीर्षक भापणसे पता चलता है कि तब वे देशके पूर्ण स्वाव- 
लम्बनके और शेष संसारसे आ्थिक पृथकत्वके पक्षमें थे। भारतके वैदेशिक 
व्यापारके बारेमें उन्होंने कहा था, “यदि भारतके बाहरसें व्यापारकी एक 
वस्तु भी न आई होती, तो आज यह देश दृध और शहदसे भरपुर होता। 
* * यह देश अपने-आप (बिना दूसरे देशोंकी सहायताके) रह सकता है, यदि 
केवल वह अपनी सीमाके अन्दर अपतती आवश्यकताकी प्रत्येक वस्तु उत्पन्न 
कर ले और उसको इस प्रकारके उत्पादतमोें सहायता मिले।” स्पीचेज़, 
पृ० २७८। कर 

३. यं० इं०, भाग-२, पृ० ७५४, २६४ 
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वस्तुओंको केवछ इस कारण अस्वीकार करना कि वे विदेशी हैँ और राष्ट्रीय 
समय और घनको अपने देक्षमें उन वस्तुओंके उत्पादनकी उच्नतिर्में व्यय 
करना, जिनके लिए देश अनुपयुक्त है, अपराधपूर्ण मूर्खता है और स्वदेशीकी 
भावनाका निषेध है।”* 

स्पष्ट है कि गांधीजी सब पग्रकारके अन्तर्राष्ट्रीय व्यापारके विरोधी 
नहीं है, यद्यपि उनका मत है कि आयात केवल उन्हीं वस्तुओं तक परि- 
मित रहना चाहिए, जो हमारे विकासके रहिए आवश्यक हैं और जो यहां 
पैदा नहीं की जा सकतीं, और निर्यात विदेशियोंके वास्तविक छाभकी वस्तुओं 
तक परिमित रहना चाहिए।”* 

स्वदेशीके आदर्शके अनूसार सब तरहके विदेशी कपड़ेका निराकरण 
आवश्यक है। अंग्रेजोंके आनेसे पहले भारत अपनी आवश्यकताका सारा कपड़ा 
बना लेता था और वैसा ही आज भी कर सकता हैं। इसके अतिरिक्त 
भारत जैसे खेतिहर देशमें खादी सावेभौसम सहायक घधन्धा है, जिसके सहारे 
अधभूखे और आधे समय बेकार रहनेवाले किसान अपनी अपर्याप्त आय बढ़ा 
सकते हैं । इसके अतिरिक्त खादी विकेन्द्रित अर्थ-व्यवस्थाका प्रतीक है। 
इसीलिए गांधीजी खादीकों स्वदेशीके सिद्धान्तका आवश्यक और अधिकतम 
महत्त्वपूर्ण निप्कप और समाजमके प्रति स्वदेशी-धर्मके पाऊनका पहला आवश्यक 
चरण समझते हैँ।' उन्होंने १९४७ में कहा था, “ १९१५ में भारत लौटनेके 
तुरन्त बाद मुझे ज्ञात हुआ कि खादीमें स्वदेशीका केन्द्र है। मेने तव भी 
प्रतिपादित किया था कि यदि खादीका विनाश होता है, तो स्वदेशी भी नहीं रह 
पायेगी। . . . भारतीय मिलोंका उत्पादन स्वदेशीका अंग नहीं है। आज भी 
मेरा यही विश्वास है। लेकिन खादीसे स्वदेशीके आर्थिक रूपका प्रारम्भ 
होता है, अन्त नहीं । स्वदेशीका अर्थ है अपने देशमें वनी हुई वस्तुओंको 
व्यापक रूपसे अपेक्षाकृत अधिक वांछनीय मानना और विदेशी कपड़ेका 
तथा उन वस्तुओंका, जो अपने देशमें बनाई जा सकती हैं, वहिष्कार-- यद्यपि 
सब विदेशी वस्तुओंका नहीं । 

खादीके द्वारा स्वदेशीको अपनानेका यह अर्थ नहीं कि भारत इंग्लैंड 
और दूसरे देशोंके मिल-मालिकोंको हानि पहुंचाना चाहता है । इन मिल- 
सालिकोंने भारतके मुख्य सहायक धन्धेका विनाश करके, उसके आर्थिक 
संगठनको विच्छुंबल करके और देशमे दरिद्रता और भुखमरी लाकर पाप 


१. फ्रॉम यरवडा मंदिर, पृ० ९६-९७। 
२. यं० इं०, भाग-२, पू० ७९७। 

३. यें० इं०, १८-६-३१॥। 

४. ह०, २९-६-४७, पृ० २११॥ 
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किया है। यदि भारत स्वदेशीकों अपनाये और विदेशी मिल-म्रालिक इस 
वराईसे बच जायं, तो उनको नैतिक छाभ ही होगा।' 


सन्‌ १९३१ तक गांधीजी स्वदेशीके आथिक पक्षमें और विदेशी 
वस्तुओंके आथिक वहिष्कारमें अन्तर करते थे। स्वदेशी आध्यात्मिक अनुशासन 
है, वह विधायक कार्यक्रम है और शक्तिवर्धक तथा शुद्ध करनेवाली प्रक्रिया 
है। दूसरी ओर सन्‌ १९३१ तक वे विदेशी वस्तुओंके आर्थिक वहिप्कारको 
तात्कालिक दंड-व्यवस्था और कामचलाऊ राजनैतिक झस्त्र मानते थे, 
जिसके प्रयोगसें विरोधी पर अनुचित दवाव पड़ता है। उनका मत था कि 
आर्थिक वहिप्कारका प्रयोग इसलिए होता है कि जान-बूझ कर हानि पहुंचा 
कर विरोधी देशकों विवश किया जाय। दंड देनेकी भावना दुवंलूता-सूचक 
है और एक प्रकारकी हिंसा है।' 


लेकिन सन्‌ १९३१-३३ के सत्याग्रह-आन्दोलनमें कांग्रेसने जोरोंसे ब्रिटिश 
मालका वहिष्कार किया और गांधीजीने इस पर आपत्ति नहीं की।' इसके 
कुछ वर्ष वाद एक चीन-निवासीसें वातचीत करते हुए उन्होंने आक्रमणकारी 
राप्ट्रके आथिक वहिप्कारके पक्षमें मत प्रकट किया था।* मालूम होता है कि 
अब उनका यह विश्वास हो गया था कि आथिक वहिप्कारमें हिंसा और 
वदलेकी भावनाका समावेश आवश्यक नहीं है और उसका प्रयोग अहिंसा- 
त्मक असहयोगके साधनकी तरह भी हो सकता है।" 


अस्पृबयता-निवारण 


गांधीजी अस्पृ्यता-निवारणके ब्रतकों भी आवश्यक मानते हैँ। यह ब्रत 
सब जीवोंकी आध्यात्मिक एकताके सिद्धान्तका निष्कर्ष है। हम सव उसी एक 
अग्निकी चिनगारियां हें, उसी ईश्वरकी सन्‍्तान हैं। इसलिए गांधीजीकी शिक्षा 
है कि हम मनृष्य-मनुष्य और विभिन्न जीवोंके वीचका भेद मिटा दें और 
जीवमात्रकों अपने समान मान कर उनकी सेंवा करें| उतके लिए अस्पृश्यता- 
निवारण 'भारतकी' स्वाधीनता-प्राप्तिकी समस्यासे वड़ी समस्या थी।" यदि 





+* 


« यूं७ डूं०, १८-६-३ १ ॥ 

» यं० डूं०, भाग-१, पृ० १४७ और ४८७-८८। 
* देखिये इस पुस्तकका अध्याय ९। 

. देखिये अध्याय ११। 

देखिये अध्याय ९। 

' आत्म-शुद्धि, अ० ७। 

* हैं०, २९-१-/५०, पृ० ४१२। 


पं 
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स्वाधीन भारतके संविधानको अस्पृश्यता-निवारणके रूपमें नैतिक आचारका 
सहारा न मिला, तो वह निरा सार होगा।' 

गांवीजीके समाज-व्यवस्था संबंधी विचार वर्ण-नियम पर आधारित हैं। 
इस नियमका, जैसा कि हम पहले अध्यायमें बता आये हैँ, जहिसासे निकेटठका 
सम्बन्ध हैं और गांधीजी इसको सच्चा समाजवाद कहते हैँ। किन्तु वर्णाश्रम- 
धर्मसें उनका आशय मौलिक वर्णोके विकृत रूप आजकी ऐसी असंख्य जातियोंसे 
नहीं है, जिनमें ऊंच-नीचका भेद है और ववाहिक तथा सामाजिक सम्बन्धों 
पर कठोर प्रतिवन्ध हूँ। उनका विश्वास है कि यदि अस्पृश्यताकों दूर करना 
है तो जातिप्रथा और ये प्रतिवन्‍्ध समाप्त हो जाने चाहिए और अस्पृश्यता- 
निवारणके फलस्वरूप जातिप्रथा सच्चे वर्णाश्रम-धर्ममें परिवर्तित हो जायगी। 
उनका विचार -है कि वास्तविक अर्थ्में वणोॉंका आज अस्तित्व नहीं रह गया 
है। वर्णका आद्षे-रूप केवल हिन्दुओंके लिए ही नहीं, सम्पूर्ण मानवताके लिए 
है। “वह ऊध्वेगामी स्थितिमें मनुष्यके लिए स्वाभाविक है।”' गांधीजी 
वर्ण-निययकी प्ररिझापा इन झब्दोंगें करते हैँ, “ वर्ण-नियरका भर्ष है कि अत्येक 
व्यक्तिको अपने पूर्वजोंका पैतृक धंधा धर्म --कतेच्य -- की भांति अपनाना 
चाहिए, यदि वह (बंबा) मूलभूत नीतिसे असंगत न हो। उसी धंघेसे' वह 
(व्यक्ति) अपनी जीविका कमाये । वह घन-संचय न करे, किन्तु वचतकों 
जनहितमें छगा दे।”* गांधीजी जीवन-कर्मोंके पैतृक होने पर जोर देते हैं, 
क्योंकि यह प्रकृतिका नियम है। परन्तु वे निराकरणशील विभाजनके पक्षमें 
नहीं हैं। इस प्रकार वर्णका जन्मसे निकटका सम्बन्ध है, यद्यपि यह सम्बन्ध 
अदूट नहीं है। “ वर्णका निर्धारण जन्मसे होता है, किन्तु उसकी रक्षा (वर्णके) 
कतंव्य-पालनसे' होती है। ब्राह्मण माता-पिताका पुत्र ब्राह्मण कहलावेगा, किन्तु 
वयस्क हो जाने पर यदि उसके जीवनमें ब्राह्मणके गुणोंकी अभिव्यक्ति न होगी, 
तो उसे ब्राह्मण नहीं कहा जा सकता। उसका ब्राह्मणलसे पतन हो चुकेगा | 
दूसरी ओर वह व्यक्ति, जो जन्मसे ब्राह्मण नहीं है किन्तु अपने आचरणमें 
ब्राह्मणके गुणोंकी अभिव्यक्ति करता है, ब्राह्मण माना जायगा, यद्यपि वह स्वयं 
ब्राह्मण होना अस्वीकार करेगा। “* गांधीजी इस वातकी व्याख्या करते है कि 
जीविकोपाजनके लिए वर्ण मनुष्यको क्‍यों अपने पूर्वजोंके धंधे तक ही सीमित 
रखता हैं। “वर्णाश्रम-धर्म इस पृथ्वी पर मनुष्यके कार्यकी परिभाषा करता है। 


१. ह०, ११-२-१३३॥ 

« ह०, ११-२-३३ तथा २८-७-४६, पृ० २३३-३४। 

» कन्वर्शेसन्स, पु० ६१। 

- ह० २८-९- ३४, पृ० २६०-६१। 

» हें०, २८-९--३४, पूृ० २६०-६१ | ४ 


न न कण खुण 
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वह इसलिए नहीं जन्मा है कि दिन-प्रतिदिन धन-संचयके मार्ग और जीवन- 
यापनके विविध साधन खोजता रहे; इसके विपरीत मनुप्य इसलिए जन्मा है 
कि वह अपनी शक्तिके प्रत्येक कणका उपयोग अपने निर्माताकों जाननेके दिए 
करे।” इस नियमका पालन स्वाभाविक रीतिसें होना चाहिए और 
उसमें शर्म या प्रतिष्ठाका विचार न आना चाहिए। इस नियमका यह भी 
अर्थ है कि धंधों और पेशोंमें कोई ऊंचा-नीचा नहीं, सब बरावर है, और 
सम्पत्तिका उपयोग समाजके हितके लिए प्रन्यासी (ट्रस्टी)की भांति ही करवा 
चाहिए।* वर्ण-नियममें अस्पृश्यताकी कोई गुंजाइश नहीं। हम 

जब गांधीजी अस्पृश्यताकी निन्‍्दा करते है, तो उनके ध्यानमें विशेष 
हुपसे भारतमें प्रचलित अस्पृश्यता होती है। किन्तु अस्पृश्यताका नियम व्यापर्क 
महत्ताका है, क्‍योंकि संसारके प्रत्येक देशमें, हमारे देशकी तरह, मतृप्य- 
मनृष्यके बीच भेदभावकी दीवारें हैं। अमेरिकामें नीग्रो जातिके प्रति, उपनि- 
वेशोंमें वहांके रहनेवालोंके प्रति, अन्य देशोंमें आदिवासियोंके प्रति दुव्यंवहार 
इसी रोगका लक्षण है और धर्म, जाति, वर्ण, धंथे इत्यादिके भेदोंको भुलाकर 
सब भनुष्योंकी समताके सिद्धान्तका निपेध है। 


सर्वधर्म-समभाव 


गांधीजी केवल मनृष्योंकी समतामें ही नहीं, संसारके प्रमुख धर्मोकी 
समतामें भी विश्वास करते हैं। सर्वधर्म-समभाव इस बातका निप्कर्प है कि 
भनुष्यको ज्ञात सत्य सदा आपेक्षिक होता है, निरपेक्ष कभी नहीं होता । 

जिस प्रकार आत्मा अनेक शरीरोंमें प्रकट होती है, उसी प्रकार एक 
ही सच्चा और पूर्ण धर्म है, लेकिन मनुष्य द्वारा प्रचारित होने पर वह अनेक 
हो जाता है। उन्होंने १९३४में लिखा था, “ मैं संसारके सब महान धर्मोकि 
मूलभूत सत्यमें विश्वास करता हूं । मूलमें वे सब एक हैं और एक-दूसरेके सहायक 
हैं।”* उत्तके अनुसार सब धर्मोका प्रेरक हेतु एक ही है: वह है मनुप्य- 
जीवनको ऊध्वंगामी वनानेकी इच्छा । मनुप्य अपूर्ण हैं, इसलिए सभी धर्म 
सत्यके अपूर्ण प्रकाशन हैं और उनमें भूलकी संभावना है। इस प्रकार कोई भी 
धर्म नितान्‍्त पूर्ण नहीं है, सभी धर्म समान रूपसे अपूर्ण हें या न्‍्यूनाधिक पूर्ण हैं। 
धर्मोकी अपूर्णता परम्पराओं पर आ 


थोमे धारित किन्तु बुद्धेसि असंगत विश्वासों 
और ढत्योंमें अभिव्यवत्त होती है । धर्मोकी तुलनात्मक श्रेप्ठताका प्रइन ही 
58207 2 20 


१. यें० इुं०, भाग-३, पृ० ४४२६-०७ । 
२. ह०, २८-९-३४, पृ० २६०--६१। 
३. ह० १६-२-/३४, पू० ६। 

४. हु०, ६-२- ३७, पृ० २५-२६। 
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नहीं उठता। इसलिए सत्याग्रहीकों चाहिए कि वह प्रत्येक धर्मका आदर और 

अध्ययन करे। यह भादरपूर्ण अव्ययन उसे सब धर्मोकी एकता समझनेमें और 
सर्वधर्म-समानत्वकी भावना विकसित करनेमें सहायक होगा। उसे चाहिए कि 
बह अपने धर्मके दोषोंके प्रति सजग रहे। छेकिन सभी धर्मोमें दोष हैं, इस- 
लिए उसे अपना धर्म न छोड़ना चाहिए।' सत्याग्रहीका करतंव्य है कि वह 
दूसरे धर्मोका अध्ययन करे, उनमें जो कुछ ग्राह्म प्रतीत हो उसे अपने धर्ममें 
सम्मिलित कर ले.और अपने धर्मके दोषोंको दूर करे। धर्मोकी समताकी 
स्वीकृति आवश्यक झूपसे धर्म-परिवर्तेनके लिए किये जानेवाले प्रचारके विरुद्ध 
है।' सत्याग्रहीके मनमें गुप्त रूपसे भी यह इच्छा नहीं होनी चाहिए कि 
दूसरोंका धर्म-परिवर्तन करके उन्हें अपने धर्ममें मिला लिया जाय। लेकिन 
सर्वेर्भ-समभावका यह अर्थ नहीं कि हम अधर्मके प्रति सहिष्ण हों या दूसरे 
धर्मोके दोषोंको न देखें। 


नचम्रता 


संत्याग्रही या सत्यके साधकके लिए नम्नता भी जावश्यक है । “ शरीरका 

अस्तित्व केवल अहंके कारण सम्भव है। शरीरका पूर्ण विनाश ही मुक्ति 

(आत्मानुभूति) है। जो अहंको पूर्ण रूपसे नष्ट कर देता है, वह मूर्त सत्य 

- बन जाता है।”" लेकिन नम्नताका कोई अछूग ब्रत नहीं हैं और न उसका 

प्रत्यक्ष अभ्यास हो सकता है। “ नम्नताका अभ्यास करना तो दम्भ सीखना 

हुआ। ”* यदि मनुष्य सत्यका भक्त है और उसका जीवन सेवापूर्ण है, तो 
नम्रता उसमें अपने-आप आयेगी। 


नम्रता नैतिक और आध्यात्मिक अनुपातकी वह भावना है, जो सब 
मनृष्योंकी असीम' शाइवत ईश्वरसे सम्बद्ध करती है और इस प्रकार उनको 


१, हु०, ६-३- ३७, पूृ० १५-२६ | 

२. गांधीजीको इसमें कोई आपत्ति नहीं है कि कोई अपना धर्म स्वयं 
चुने । किन्तु वे अपना धर्म दूसरोंसें स्वीकार करानेके लिए किये ग्रये संगठित 
प्रयासके विरुद्ध हें। साथ ही, वे किसी व्यक्ति द्वारा अपने धर्मकी स्वीकृतिके 
लिए उपदेश देनेके मार्गमें वैधानिक तियन्त्रण लगानेके विरोधी हैं। हु०, 
१३-१-४०, पृ० ४१३॥। 

३. मीरा: ग्लीसिग्स, पृ० ४ 

४. आत्म-शुद्धि, अ० १०; हं०, २८-९- ३५, पृ० २६०-६१। 

५. हु०, २७-११-४९, पृ० ३४०। 

६, आत्म-शुद्धि, पू० ५५-५६। 
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उचित आपेक्षिक स्थान देती है।' वह सव मनृप्योंकी, वास्तवमें सब जीवोंकी, ह 
आध्यात्मिक एकता और समताकी चेतना है।' नम्नतामें शक्ति-प्रियता और 
पद-लोलपताके लिए कोई गुंजाइश नहीं; नम्न मनुप्य यह अनुभव करता हैं कि 
उसका कुछ भी महत्त्व नहीं। गांधीजी लिखते हैं, “ मुझे अपने आपको शूत्य 
बना लेना चाहिए। जब तक मनुप्य अपनी गिनती पृथ्वीके सारे जीवोंके 
अन्तमें नहीं करेगा, उसे मोक्ष नहीं मिलेगा। ” नम्न मनुप्यको अपनी नम्नताकी 
चेतना नहीं रहती। नम्नता उत्कृप्टता और अपइृष्टताकी,भावनाओंसे अलग 
रहती है, क्योंकि ये दोनों भावनाएं एकताका नहीं, पृथकत्वका लक्षण हूं। 
नम्नताका अर्थ आलस्य भी नहीं है। “नम्नताका अर्थ तीन्नतम पुरुपार्थ है 
पर यह सब परमार्थके लिए होना चाहिए।” 

सत्याग्रहीके लिए नम्नता अनिवार्य है, क्योंकि जो नम्न नहीं वह विश्वा- 
त्मासे पृथक्‌ है और इस प्रकार दुर्वल है। इस प्रकारका मनुष्य अहिसाका 
अभ्यास नहीं कर सकता। वह अहिंसक नहीं है, क्योंकि उसमें सबके प्रति 
समभाव नहीं है। उसका अहंभाव सत्यका निषेध है, क्योंकि सभी जीवधारी 
विश्वमें अणुके समान हैं। नम्नताहीन मनुप्यके लिए अपनी भूछ स्वीकार करता 
असंभव है। जो मनुष्य अपनेको कुछ समझता है, उसके लिए यह असंभव 
है कि वह ईश्वर पर ही पूरी तरह निर्भर रहें; और विना इसके वह सत्या- 
ग्रही नहीं बत सकता। 

अहंके बंधनकों तोड़ देना, नम्न होता और विद्वात्माके साथ एकताकी 
अनुभूति -- शक्तिका यही महानतम ज्लोत है। अहिसक प्रतिरोधके आन्दोलमर्म 
सत्याग्रही नेताके लिए नम्नता अनमोल सम्पत्ति है। वह हलम्बी-चौड़ी 
बात नहीं बनाता, उसका कार्य ही उसका प्रचारक होता है और उसकी 
स्थितिका औचित्य ही उसका शक्तिस्रोत है। उसका नम्नतापूर्ण व्यवहार उसके 

अनुगामियोंकी संख्या बढ़ाता है, तटस्थोंको भी उसकी ओर छाता है और 

विरोधियोंका विरोध ठंडा करता है। अहिंसात्मक आन्दोलनमें नम्नता निश्चित 
सफलताकी कुंजी है। 

यही नैतिक अनुशासन सत्याग्रहीकों स्वीकार करना होगा। इस अनु- 
शासनम पृथक्ताशील भावनाओं और प्रवृत्तियों, विशेष रूपसे प्रजनन-प्रवृत्ति, 
संचयशीलता, झगड़ालूपन, भय और घृणाका नियमन और उनको ऊध्वंगामी 


१. आर० बी० ग्रेगका 'इण्डियत रिव्यू” (फरवरी १९३४) में दि 
पसंचालिटी ऑफ महात्मा गांधी” शीर्षक लेख, पृ० ८४। * 
२. आर० वी० ग्रेग नम्नताको एक प्रकारका आध्यात्मिक समतावाद 


कहते हैं।--दि पावर ऑफ नान-वायोलेन्स, पु० २५८! 
रे. आत्म-शुद्धि, पृू० ५८। 
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बनाता आवश्यक है। मिस्टर एन्ड्रज़के शब्दोंमें यह अतुशासव “ विवेकबुद्धिके 
उतने विभिन्न आन्तरिक कार्योका अनोखा सम्मिश्रण है, जिनका प्रकाशन प्रति- 
पालनके वाह्य कार्योमें होता है। ' गांधीजी मत, वचन और कर्मके सामंजस्य 
पर जोर देते हूँ, क्योंकि “ केवल बाह्य प्रतिपालन कोरा आवरण होगा, जो 
स्वयं उस मनुष्य तथा दूसरोंके लिए भी हानिकर होगा। ”* सत्यसे व्युत्यन्न 
होनेके कारण विभिन्न न्रतोंमें पारस्परिक सम्बन्ध है और यदि उनमें से किसी 
एककी भी उपेक्षा की जाय तो दूसरे ब्रतोंकी भी उपेक्षा होती है। सब 
अनुशासनोंका समान महत्त्व है। यदि एक अनुशासन भंग होता है, तो सब 
भंग होते हैं। . . . यह आवश्यक है कि सब अनुशासनोंकों एक ही माना 
जाय । “' इस प्रकार यह अनुशासन सत्याग्रहका अविभाज्य अंग है। यद्यपि 
प्रत्येक मनुष्यके अन्दर देवी शक्ति है और इस अनुशासनके अनुसार जीवनको 
गढ़नेकी क्षमता है; पर गांधीजी इस पूरे अनुशासतकों उन नेताओंके लिए 
अनिवाय मानते हैँ, जो अपने ही प्रयत्नोंसे सत्यकी स्वतन्त्र साधना करना 

चाहते हैं । 
सामान्य स्वयंसेवकर्से भी अनुशासन तो अपेक्षित है, किन्तु नेताके लिए 
आवश्यक नैतिक उत्क्ृष्ठताके स्तरका नहीं। परन्तु “केवल अनुशासन ही 
नेता वननेके लिए पर्याप्त नहीं। नेतामें श्रद्धा और सूझ भी होनी चाहिए।”* 
प्रारम्भिक अहिसक आनच्दोलनोंमें, जहां तक सत्याग्रही अनुगामियोंका सम्बन्ध 
था, गांवीजीका भार हेतुकी अपेक्षा प्रतिपालनके वाह्य कार्यो पर अधिक 
था । उन्होंने सन्‌ १९२१ में लिखा था, “में मानता हूं कि सव असह- 
योगियोंका हेतु प्रेम नहीं, बल्कि अर्थहीन घृणा है। में इसे अर्थशीन इसलिए 
कहता हूं, क्योंकि असहयोगियोंकी घृणाका असहयोगकी योजनामें कोई अर्थ 
नहीं है। मनुष्य घृणासे अपनेकों बलिदान नहीं करता। . . - किस हेतुसे 
मनुप्य सही काम करता है, इससे क्या मतलूव ?” * बादमें भी वे वाह्म प्रति- 
पालन पर बहुत जोर देते थे, विशेष रूपसे कताई पर, जिसको वे अहिसात्मक 
अनुश्ञासनक्की कसौटी और निर्वनोंके साथ समीकरणका प्रतीक मानते थे। 
लेकिन अब उनका मापदण्ड कठिन हो गया था। पिछले आन्दोलनोंका हवाला 
हुए उन्होंने सन्‌ १९३९ में लिखा था, “मैं तव अपनी श्ार्तोर्में इतना 


१. सी० एफ० एन्ड्रज्न: महात्मा गांधीज् आइडियाज़, पृ० १११। 
२. ये० इं०, ९-१०-३१, पू० २८७ 

३. हे०, ८-६-४७, पु० १८०॥ 

४, यूं० इं०, भाग-१, पृ० ३४-३६। 

७५. हु०, २८-७-४०, पृ० २२७॥ 

- बें० इं०, भाग-१, पृ० २५३-५४। 


१०८ सर्वोदिय तत्त्व-दर्शन 


सख्त न था जितना अब हूं |” अहिसाके वारेमें वे अब आग्रहपूर्वक कहते 
थे कि केवल वाह्म प्रतिपालन काफी नहीं है और जनताको भी प्रतिपक्षीक 
प्रति मनमें दर्भावना या क्रोबको स्थान नहीं देता चाहिए। उन्तका कहना 
है कि अगर अहिसामें जनताका विश्वास विना पूरी जानकारीके भी हो तो 
कोई बात नहीं। नेताओंके प्रति उसे सच्ची श्रद्धा होनी चाहिए। बेताआंका 
अहिसामें विश्वास बृद्धियुकत होना चाहिए ओर उन्हें चाहिए कि वे अपने 
जीवनको प्री तरह अहिसामय वलनानेका प्रयत्न करे। 

लेकिन कया यह अनुशासन व्यवहायं है? क्या अनुशासनकी मांग 
गांधीजी मनृप्य-स्वभावकी सीमाकों भुलाकर नहीं चलते? इसके अतिरिक्त 
क्या उनका आदर ठीक हैं? क्‍या उससे सबके अधिकतम हिंतकी सिद्धि हो 
सकती है? और यदि आदश ठीक भी हो तो इन अमूत्त सिद्धान्तोंका प्रयोग 
जीवनकी वास्तविक परिस्थितियोंमें कैसे होना चाहिए ? इन प्रइनोंका विवेचन 
हम अगले दो अध्यायोंमें करेंगे। 


५ | 
मनोवैज्ञानिक सान्यताएं और नेतिक आदर्शकी 
व्यावहारिकता 
राजनैतिक सिद्धान्तोंका मनोवैज्ञानिक आधार होता है और गांधीजीके 
राजनैतिक तत्त्व-द्नकी प्रामाणिकता कुछ अंदमें इस बात पर आश्रित है कि 
वे कहां तक मनृष्यके वास्तविक स्वभावकों समझनेमें सफल हुए हूँ। 
उनके आलोचक प्रायः ऐसा कहते हैँ कि गांधीजीके तत्त्व-दर्शनका मतों 
वेज्ञानिक आधार दुर्वल है। वे मनुप्य-स्वभावसे असम्भवकी, देवतुल्ब' व्यव- 
हारकी, आशा करते हूँ । वे मनुष्य-स्वभावकों वास्तविकताके दृष्टिकोणसे 
देखनेका प्रयत्व नहीं करते, मनृष्यकी स्वाभाविक त्रटियोंकी उपेक्षा करते 
हैं और मनुष्य-स्वभाव तथा जीवनको शाइवत आदरशोके अनसार बनानेकी 
भानुपी क्षमताका अतिरंजित चित्र खींचते हैं। 
१. ह० २-१२-३९, पृ० ३६१। 
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दूसरी ओर, गांधीजीका यह कहना है कि वे स्वप्नद्रण्टा नहीं, किन्तु 
व्यावहारिक आदर्शवादी हैँ; उन्होंने रंग-विरंगे मनुष्य-स्वभाव ' को परखा 
हैं; और वे मनृष्य-स्वभावके सतर्क अध्येता हैं। सत्याग्रही नेताकी हैसियतसे 
उनका दीर्घकालीन अनुभव, जनताके साथ उनका सम्पर्क, भारतके उनके दौरे, 
आधी सदीका उनका देश-विदेशके वहुतसे स्त्री-पुरुषोंसे हुआ पत्र-ब्यवहार --- 
निस्संदेह इन सबके कारण उनको मनुप्य-स्वभावका गम्भीर ज्ञात है। 
मनुष्य-त्वभाव 
मनुप्य-स्वभावके वारेमें गांधीजीके विचार उनके आध्यात्मिक विश्वासों 
और नैतिक तिद्धान्तोंक साथ अविभाज्य रूपसे सम्बद्ध हैँ) वे केवल मनष्यके 
शारीरिक, वाह्य आचार पर ही ध्यान नहीं देते, वल्कि मंनृष्यके वास्तविक 
स्वभाव, उसके सच्चे आध्यात्मिक स्वरूपको भी जानते हूँ । उनकी दृष्टि 
केवल मनप्य-स्वभावकी वर्तमान अवस्था तक ही परिमित नहीं रहती; वे हमें 
दताते हूँ कि मनुप्य किस प्रकार अपने स्वभावकों सुधारे और के, जिससे 
उसकी क्षमताके अनुसार यथासंभव उसका विकास हों। 
गांबीजीका यह विश्वास नहीं है कि मनृप्यमें जीवनके प्रारम्भमें 
अच्छाई ही जच्छाई होती हैं और वह एक फरिब्ता होता है। “ हममें से 
प्रत्येकमों अच्छाई और व्राईका सम्मिश्रण है। क्या हममें प्रचुर मात्रामें बराई 
है? मृन्नम तो काफी और में सदा ही ईश्वरसे' अपनेको 
(वुराईस) शुद्ध करनेकी प्रार्थना करता हुं। मनुप्यमें भेद केवल (अच्छाई- 
बुराईके) परिनाणका हेँ। 
वे यह मानते हैं कि मनृप्यके पूर्वज जानवर थे। “शायद हम सब 
मूल ऋपमें जानवर थे। में यह विश्वास करनेको तैयार हूं कि हम विकासकी 
मी प्रक्रिया द्वारा पशुओंसे मनुष्य बने हँ।” “मनृष्यको दो मारयोमें से 
एकको चुनना होगा -- ऊष्वेगामी या अबोगामी; लेकिन क्‍योंकि उसके अन्दर 
है, बह ऊर्खंगामी मार्यकी बपेक्षा अधोगामीको अधिक आसानीसे चुनेगा, 
यदि अवोगामी मार्ग उसके सामने सुन्दर झपमें रखा जाये। 
« » » अधोंगामी प्रवृत्ति उननें (मनुप्योमें) सन्निहित है।” 
ऊंचेसे ऊंसे बृक्ष भी आकामको नहीं छू पाते। गांधीजीका भी विश्वास 
8३ मनम्य भी जब तक वे ण ५ [रुक वनन्‍्वनम वच्च हुं, अपूण हांत 
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हैं। “निर्दोष कोई (मनुष्य) नहीं है, ईइवर-भक्त भी नहीं हैं। वे रंबबरके भक्त 
इस कारण नहीं हैँ कि वे निर्दोप हैं, वल्कि इस कारण हैं कि वे अपने दोपोंको 
जानते हैं और अपने आपको सुधारनेके लिए सदा तैयार रहते हैं। ” जहाँ तक 
गांधीजीका सम्बन्ध है वे अक्सर स्पष्ट शब्दोंमें उत कमजोरियोंकों स्वीकार 
करते थे, जो कभी-कभी सूक्ष्म रूपसे उनको विक्षुब्ध करती थीं। स्वाभाविक 
तम्रताके साथ वे लिखते हूँ, “मेँ उसी तरह दूषित हो जानेवाले शरीरका 
जामा पहिने हूं, जैसे कि मेरे साथी मनुष्योंमें दुबंछतम लोग पहिने हूँ, कौर 
इसलिए में उसी प्रकार भूलें कर सकता हूं जैसे कि कोई और।” 
सामाजिक मनोविज्ञानके विद्यार्थी इस बातसे परिचित हैं कि व्यक्तिगत 
वर्तावकी अपेक्षा समुदायोंके सदस्यकी हैसियतसे मनुष्यका बर्ताव कम नीति-संगत 
होता है। समुदायमें साथियोंकी संख्यासे उसकी शक्ति और सुरक्षाकी भावना 
जागृत होती है, उत्तरदायित्वकी भावना दुर्वह हो जाती है और वह 
समृदायके उत्तेजक प्रभावके प्रति आत्म-समपंण कर देता है तथा ऐसे कार्योमें 
भाग लेता है, जिनते वह साधारण रीतिसे अलग रहता। गांधीजीको भी 
समुदायोंकी अपेक्षा व्यक्तियों पर अधिक भरोसा है।' समुदायकी अपेक्षा व्यक्ति 
पर वुद्धिका और नैत्तिक विचारोंका अधिक प्रभाव पड़ता है। सत्याग्रही समुदाय 
इतना अहिसात्मक और सच्चा नहीं हो सकता जितने व्यक्तिगत सत्याग्रही, 
क्योंकि प्रतिरोबके सामूहिक आंदोलनमें ध्यान आन्तरिक शुद्धतासे हटकर वाह 
प्रतिपालनकी ओर रहता है और आत्मशक्ति पर इसका हानिकर प्रभाव 
पड़ता है। इसी कारण सन्‌ १९३३ में जब गांधीजीने सामूहिक सविनय 
अवज्ञा (]७७४ लंशं। व४0०००6००७) के आन्दोलनको स्थगित कर दिया, तब 
भी उन्होंने आन्दोलनके व्यक्तिगत रूपको चालू रखा। १९४०-४१ के सत्या- 
ग्रहको भी उन्होंने सामूहिक अवज्ञासे अछग रखा और उसको बड़े पैमाने पर 
' वैयक्तिक अवज्ञाका आन्दोलन बनाया । गांधीजी समुदायोंकों अविश्वासकी 
दृष्टिसि नहीं देखते । “जनतामें मेरा असीम विश्वास है । उसके स्वभावमें 
प्रति-उत्तरकी आइचयंजनक क्षमता है। नेताओंको जनताकी आत्म-नियंत्रणकी 
क्षमता पर अविद्वास न करना चाहिए।” “जनसमूहोंको प्रशिक्षित करनेसे 
अधिक सरल कूछ भी नहीं, क्योंकि उनमें विचार, शक्ति और पूर्व चिन्तनकी 
क्षमता नहीं होती |” यदि सच्चे और बुद्धिमान कार्यकर्ता मिल जाय॑, तो 
जनसमूहको सामूहिक सत्याग्रहके प्रयोगकी शिक्षा दी जा सकती है। लेकिन 
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वे अहिसामें श्रद्धा, पर्याप्त अनुशासन और सुयोग्य नेतृत्वकी आवश्यकता पर 
बहुत जोर देते हैं। 

यद्यपि वे व्यक्तिगत और सामुदायिक जीवनमें मनृष्य-स्वभावकी दुर्वलता- 
ओंसे भलीभांति परिचित है, किन्तु वे मनृष्यको स्वभावसे भ्रष्ट, केवल पशु नहीं 
मानते । पाप और भूले तथा स्वातन्व्यका दुरुपयोग मनुष्यका वास्तविक रूप नहीं 
है। मनृष्य स्व-प्रथम आत्मा है और इसी कारण गांधीजीकी मानव-स्वभावसें 
अठल श्रद्धा है। मनृष्योंमें अधिकतम पशुतुल्य मनुष्यमें भी आध्यात्मिक तत्त्व 
अर्थात्‌ सुधारकी क्षमता है, और वह इससे इनकार नहीं कर सकता। मनृष्य 
ओर पश्ुमें अन्तर यह है कि मनुष्यमें अन्तनिहित देवत्वकी अनुभूतिकी स्वयं- 
चेतन प्रवृत्ति है। गांधीजीके शब्दोंमें, “ हम पाशविक वलके साथ उत्पन्न हुए 
- थे, लेकिन' हम इसलिए उत्पन्न हुए थे कि हम अपने अन्दर रहनेवाले ईइ्वरका 
साक्षात्कार कर सके। यही मनृष्यका विशेषाधिकार है और यही मनृष्यको 
पशुसृष्टिसे पृथक्‌ करता है। ”* “ मनुष्य पशुक्के रूपमें हिसक है, परन्तु आत्माके 
रूपमें (वह ) अहिसक है। जैसे ही वह अन्तनिहित आत्माके प्रति सजग 
होता है, वह हिसक नहीं रह सकता। 

दूसरे अध्यायमें गांधीजीके आत्मा और मनुष्यके विकासकी असीम क्षमता- 
सम्बन्धी विचारोंका विवेचन हो चुका है। मनृष्य-स्वभावके वारेमें गांधीजीके कुछ 
महत्त्वपूर्ण निष्कर्ष इन्हीं विचारों पर आधारित हैं। वे मनुष्यके देवत्वमें विश्वास 
करते हूँ । देवत्वका अर्थ यह है कि मनृष्यके लिए बुरा होनेकी अपेक्षा अच्छा 
होना अधिक स्वाभाविक है, यद्यपि पतन सुधारकी अपेक्षा अधिक सरल मालूम 
पड़ता है! उनका दृढ़ विश्वास है कि मनुष्य स्वभावसे ऊध्वंगामी है। विनाशके 
वीच जीवनका अस्तित्व इस वातका प्रमाण है कि हिसा, स्वार्थपरता इत्यादि 
की अपेक्षा प्रेम, सहयोग आदि सद्गुण अधिक प्रभावशाली हें) मेरा विश्वास 
है कि मनृष्य-जातिकी समग्र शक्ति हमारे पतनके लछिए नहीं वरन्‌ उत्थानके 
लिए है और यह प्रेमके नियमके निश्चित यद्यपि अचेतन कार्यका परिणाम है। ”' 
४... , सनुप्य उस (आध्यात्मिक) एकत्वके साक्षात्कारकी ओर सचेतन या अचे- 
तन रूपमें क्रियाशील हूँ। ”' सन्‌ १९४० में लिखे हुए लेखमें उन्होंने वताया है 

१. ह०, २-४-३८, पृ० ६५॥ 

२. हू०, ११०८-४०, पृ० रण । 

३. हु०, २५०३-३९, पृ० ६४; १६-५-३६, पृ० १०९; और 
७-१९- ३५, पृ० ३४४। 

४. ह०, १८-५-४०, पु० २५४। 

५. यें० इं०, १९-११-३१, पृ० ३५५। 

६. सरकारके साथ गांधीजीका पत्र-व्यवहार, पृ० ८२॥ 
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कि सरमांस-भक्षणसे छेकर सभ्य गृस्विर कृपि-्जीचन तक मनुप्यके सामाजिक 
जीवनके परिवर्तन प्रगतिशीड अध्िसा भौर पढठती हु हिसाके छदघ्ण है। मनुप्य- 
जातिने अहिसाकी ओर लगातार प्रगति ही नहीं की है, वल्कि उसे अहिसाकी 
ओर और भी भागे बढ़ना इस संत्तारमें छाए भी स्थिर नहीं है। प्रत्मक 
वस्तु गतिगील हूं। यदि प्रगति नहीं है तो अवनत्ति अनिवाब हूँ। 
गांधीजीका बह भी विश्वास | कि मनुप्यक्यभाव साररपमें एक है शीर 
प्रत्येक मतुप्यगें उच्चतम विकासकी क्षमता है। उसे घब्रोंमें, “ सब एक है| 
आत्मा है। इसलिए उसकी विफासकी सम्भावना ग्रवमें समान है।  मेर 
जीवनके नियामक आदर्श मनप्य-जाति द्वारा स्वीकार किये झानेके लिए प्रस्तुत 
हैं। मेने कमिका विकास द्वारा उनको प्राप्य किया हिं। मेसे तमिक भी सन्‍्देहू 
नहीं कि कोई भी पुरुष या स्त्री वही प्राष्त कर सकता हैं जो 'मने प्रा 
किया है, यदि वह वैसा ही प्रवत्त करे और उगी भाता कभीर श्रघादा 
अभ्यास करे।”' “आर मेरा दाता है कि जिस (सिद्धान्त) पर में व्यवहार 
करता हूं वह सभीके लिए व्यवद्धार्य है, र्योकि में सामान्य नश्वर जीव हूं और 
उन्हीं प्रलोभनों और दुर्बछताओंमें पढ़ सकता हूं जिनमें हममें से क्षद्वतम 
भनुष्य पड़ सकते हैं।/ इसके सिवा, “मु्ते बचपनसे यह शिक्षा मिली हू 


और मैने इस सत्यकों अनुभवसे जांचा है कि मानवताके प्राथमिक गुर्णोंका 
विकास मनृप्य-जातिने सं निकुप्टतमके लिए भी सभव हर ॥ यही दसन्िग्य 
सार्वभोम सम्भावना मनुप्यकों ईश्वरके अन्य जीवोंसे पृथक्‌ करती है। 


गांधीजीके इस विद्वासका समर्थन आधुनिक मनोविज्ञानके पप्डितोंके उस मतसे 
होता है कि मनृप्य-स्वभाव स्थिर नहीं है; उसमे बड़े वे सघार और परि- 
वरतेन हो चुके हैं और हो सकते है 

गांधीजीन इस वातका विस्तृत विवेचन किया है कि मनृप्यकों अपना 
स्वभाव किस प्रकारका बचाना चाहिए, या दसरे थब्दोंमें अपने व्यवितत्वके 
विकासके लिए उसे किन प्रमुस गुणोंका अम्यास करना चाहिए। ब्रतों पर 
आधारित इस नेतिक अनुशासनका विस्तृत विवेचन हम तीसरे और चीये 
अध्यायोंमें कर चुके हैं । इस अनुश्ासनका अर्थ है पाशवी प्रवत्तियों और 
भावनाआका -- प्रजनन-प्रवृत्ति, संचयशीलता, झगड़ालूपन, भय और घृणाका 
““ नियंत्रण। विधायक रूपसे इस अनुशासनकी यह मांग है कि हम सबके 





१. हु०, ११०८-४०, पृ० २४५। 
२. ह०, १८-५-४०, पु० २५४। 
३े. यं० इं०, भाग-२, पृ० २०४। 
४. यं० इईं०, भाग-३, पृ० ५१७। 
५. ह०, १६-५-३६, पृ० १०९। 
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प्रति प्रेम, अर्थात्‌ सवकी सेवा, हारा सत्यकी साधनामें लगें। इस प्रकार सचेतन 
झूपसे अहिसाका अभ्यास करना पूर्णताका पथ हैं। 


आदशेकी व्यावहारिकता 


लेकिन किसी आदर्शका मनोवैज्ञानिक दृष्टिकोणसे संभव होता एक वात 
है, और व्यवहायं होना दूसरी वात है । यद्यपि गांधीजीका आदर्श मनो- 
विज्ञानकी दृष्टिसि असम्भव नहीं, परल्तु क्या वह व्यवहाये है? क्या उच्चतम 
नैतिक आचरणकी मांगसे गांधीजी मनुप्य पर बहुत अधिक दवाव नहीं डालते ? 
क्या साधारण मनुप्य गांधीजीके आदर्शसे प्रभावित होंगे ? इसके अतिरिक्त, 
क्या गांधीजीके आदर्श पर पूरी तरह व्यवहार हो सकता है? 

गांधीजीका आदर्श केवल तक-संगत काल्पनिक आदर्श या पांडित्यपूर्ण 
सिद्धान्त नहीं है। वे कर्म योगी हैँ और सिद्धान्तोंके वारेमें व्यवहारके सिवा अन्य 
शब्दोंमें सोचते ही नहीं। ल वे कभी किसी ऐसी वातकी शिक्षा देते हैं, जिस 
पर उन्होंने स्वयं आचरण न किया हो। वे जोर देकर कहते हैँ कि उनका 
आदश केवल थोड़ेसे चुने हुए मनुष्योंके लिए नहीं है, वल्कि सम्पूर्ण मनुप्य- 
जातिके दैनिक जीवनके प्रत्येक क्षेत्रमें व्यवहारके लिए है। 

गांधीजी इस वातकी आशा नहीं करते कि अहिंसाके आदशेका पूर्ण 
अम्यास हो सकेगा। वे इस वातमें विश्वास नहीं करते कि मनुष्य कभी पूर्ण 
हो जायगा। उनको मनुष्यकी पूर्णतामें नहीं, पूर्णताकी ओर बढ़नेकी क्षमतामें 
विश्वास है। जब तक मनुष्य इस शरीरके वंधनमें है, वह अधिकसे अधिक 
आदरशेके निकट पहुंच सकता है, लेकिन उसे पूरी तरह कभी सिद्ध नहीं कर 
सकता। वे लिखते हैं, “ हमें आदर्शके वारेमें निश्चित होना चाहिए। हम सदा 
उसकी पूर्ण अनुभूतिमें असफल रहेंगे, लेकित हमको उसके लिए प्रयत्त करनेसे 
कभी न रुकना चाहिए।”' “आदर्श और व्यवहारमें सदा अन्तर रहेगा। 
यदि आदर्शकी (पूर्ण) अनुभूति संभव हो, तो आदर्श आदशे न रह जायगा। / 

गांधीजीके अनुसार आदर्श स्थिति पूर्ण स्थिति है और शरीरके बंधनसे 
मर्यादित होनेके कारण हम केवल शरीरके विनाशके वाद ही पूर्णता प्राप्त 
कर सकते हैँ।' इसके अतिरिक्त “यदि पूर्णताकी स्थिति शरीरवारी नश्वर 
जीवोंकी पहुंचमें होती, तो आद्शकी उस अनवरत खोज, उस सतत प्रयासकी, 
--जो संपूर्ण आध्यात्मिक प्रगतिका आधार है -- गुंजाइश कहां होती ? / 
22 नि 3 न 
» स्पीचेज्ज, पृ० ३०१॥ 
. हुै०, १४-१०-३९ पृ० ३०३॥। 
- हु०, श७ए-४- ३७, पृ० ८७॥। 
यं० इं०, भाग-३, पूृ० ९४०) 
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इस कारण गांधीजी साध्यकी तुझुनामें सावन पर, सफलताकी तुलनामें प्रयात 
पर जोर देते है। वे निरन्तर प्रयास करनेमें विश्वास रसते हैं। 

गांधीजी जानते हैँ कि स्वभावकों नियन्त्रित करनेमें और उसको 
सुधारनेमें, जन्मसे प्राप्त लगभग अमिट संस्कारोंको मिदानेमें कितना कप्ट सहना 
और कठित मानसिक संघपका सामता करता पट । वे लिखते हूँ, | पुराने 
संस्कारोंको मिटाना संवके छिए आशान नहीं है, कमसे कम मेरे लिए तो 
नहीं हैं। “' वे जानते हैं कि स्वये अपने जीवनमें वुराईकों जीतना और तच्चा 
और अहिंसक वनना कठिन प्रक्रिया है। अहिसाकी मानसिक स्थिति अत्यन्त 
कठिन प्रशिक्षणसे प्राप्त होती है। सन्‌ १९३६ में डॉ० थर्मनगे बातचीत करते 
हुए उन्होंने कहा था, “ स्त्रयं अपने जीवनमें अहिसाकों अभिव्यक्तिकी पूर्व- 
मान्यता है महान अव्ययन, कठित अध्यवसाय और अपने आपको सब दापोते 
पूरी तरह शुद्ध करना। यदि भौतिक विज्ञानोंमें पारंगत होनेके लिए आपको 
पूरा जीवन छगा देना पड़ता है, तो मनृष्यको ज्ञात सबसे महानतम आध्यात्मिक 
शक्तिकी पूर्ण उपलब्धिके लिए कितने जीवनोंकी आवश्यकता होगी ? छेकित 
यदि कई जीवन भी छग जाय॑ तो क्‍या चिन्ता है? क्योंकि यदि जीवनमे एक 
यही स्थायी वस्तु है, यदि यही एकमात्र महतस्त्यपूर्ण वस्तु है, तो आप उसकी 
पूर्ण उपलत्धिके लिए जितना भी प्रयत्न करेंगे वह उचित ही होगा।” 

जीवनकी नैतिक पुनरंचनाका कार्य आज बहुत कठिन हो गया हैं, 
क्योंकि आधुनिक सम्पताने दोपपूर्ण मूल्यों पर -- इन्द्रिय-मुख, संचयश्रियता, 
प्रतिस्पर्वा और दूसरी स्वार्थपूर्ण प्रवृत्तियों पर--जोर देकर नैतिक भ्रम 
उत्पन्न कर दिया है। 

गांधीजी अच्छी तरह जानते हैँ कि उनका सत्याग्रही अनुशासन कठिन 
आदशे है और अधिकतर मनृष्योंके लिए. धनकिप्पा और वासनाशियताके 
प्रतोभनोंके कारण इस अनुशासनका पालन करना कठिन होगा। इसलिए वे 
प्त्येकेसे यह आशा नहीं करते कि वह तुरन्त इस आदशों पर व्यवहार करने 
लगेगा। लेकिन वे निराशावादी भी नहीं हैं। उत्का कहना है कि हमें न तो 
इस आदशेसे डरतना चाहिए, न मभिराशाके कारण आदर्श पर चलनेका प्रयत्न 
छोड़ देना चाहिए और न आदर्शको नीचे गिराना चाहिए, क्योंकि “अपनी 
सुविधाके लिए आदर्शकों नीचे गिरानेमें असत्य है, हमारा पतन है।”' 

गांधीजी हमसे वहुत अधिककी मांग भी नहीं करते । थे जानते हैं 
कि स्वभाव धीरे-धीरे, प्रयतत और कप्ट-सहनकी ऋमिक प्रक्रिया द्वारा, वदरूता 


१. य० इ०, भाग-२, १० १२०४। 
२. ह०, १४-३-३६, पृ० ३९। 
आत्म-गुद्धि, पृ० १९॥ 
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है। उत्तकी मांग केवल यह है कि हमारा आदर ठीक हो, हम आशा और 
श्रद्धा रखें, अपनी मर्यादाओंकों समझें और उनको ध्यानमें रखकर बिना अपने 
ऊपर जबरदस्ती किये ययाशक्ति आदरशों तक पहुंचनेका सच्चा प्रयत्न करें। 
उनका मत है कि अधिकतम सफलताका यही मार्ग है । एक वार उन्होंने 
मीरावहनको लिखा था, “ प्रत्येक कार्यमें अपनी क्षमतासे परे न जाओ। 
यह सत्यका भंग है।”' इस प्रकार, यद्यपि वे यह चाहते हैँ कि सत्याग्रही 
व्यावहारिक और तुरंत कार्य करनेवाछा हो तथा कार्योकों स्थगित न 
करता रहे, परन्तु उन्हें अथैय नहीं।' वे उतावले नहीं हैँ । वे धीमे 
सतत विकासके लिए पर्याप्त समय देते हैं। “यदि समय लगता है, तो वह 
समग्र कालूचक्रका विन्दुमात्र है। ” इसके अतिरिक्त पुनर्जन्मके सिद्धान्तके अनु- 
सार इस जीवनकी नैतिक प्रगति भविष्यमें हमें प्राप्त होगी। “ मुझे पुनर्जन्ममें 
उसी प्रकार विश्वास है जिस प्रकार अपने वर्तमान शरीरके अस्तित्वमें है। 
इसलिए म॑ जानता हूं कि थोड़ा भी प्रयत्त बेकार न जायगा।”" उनको 
जनता पर नेताओंके दृष्टान्तके प्रभावका भरोसा भी है। वे ' हिन्द स्वराज्य में 
लिखते हैं, “ जैसा कुछ लोग करेंगे वैसा ही उनकी देखोदेखी दूसरे भी 
करेंगे। . . - पहले एक ही आदमी ऐसा करेगा, फिर दस, उसके बाद सौ, 
इस तरह बढ़ते ही जायंगे; क्योंकि समाजके बड़े आदमी यानी नेता लोग 
जो कुछ करते हैँ, उसीका फिर आम लोग भी अनुसरण करने छगते 
हँ।”* इस प्रकार गांधीजी इस बात पर जोर देते हैं कि हमारा मार्ग 
ठीक हो और हम सच्चे उत्साहसे प्रयत्न करें। 

हो सकता है कि सत्य और प्रेमका आदर्श आज मनुष्योंको बहुत 
कठोर, आकर्षणहीन और अव्यवहार्य छूगे, लेकिन दीर्घकालमें वास्तविक 
महत्त्व है आदर्शकी शुद्धताका, न कि जन-साधारणको उसके अव्यवहायें 
मालूम होनेंका । एक समय ऐसा था जब मनृप्य हिंसाकी तरह दासता, 
नरमांस-भक्षण और ऐसी वहुतसी दूसरी बुराइयोंके ---जो आज इतनी 
घृणित छगती हँ--त्यागके वारेमें संशयपूर्ण थे । “आधुनिक विज्ञान 


१. मेरी बुद्धि मेरे कार्योसो आगे चलती है। मैं अपने साथ 
जवरदस्ती नहीं करता और इसलिए दम्भी नहीं वनता।” (मीरा: ग्लीनिस्स, 
पृ० १४) । 

* वापूजञ्ञ छेट्स टु मीरा, पृ० ७५। 
« बार, पृ० १७०-७१। 

* है० १५-३६-३५, पृ० १३८। 
- यें० इं०, भाग-२, पु० १२०४। 
- हिन्द स्वराज्य, पृ० १८३। 


रत आणा ८ «० .णं 


११६ रावंदिय तर्व-दर्शन 


हमारी यादमें असंभव मालूम पढ़नेवाली बातोंके संभव हो जानेके दृष्टानयोे 
भरा है।” छेकिन गांधीजीका मत है कि भीतिक विभानकों सफलता 
जीवनके विज्ञानकी, अर्थात्‌ जीबनके नियम अ्हिसाकी विजयके सामने कुछ 
भी नहीं हूँ। ततियोंको 
यह दोहराना आवश्यक नहीं कि गांधीजी स्वाभाविक प्रवृत्तियोंक 
वलपूर्वक दवानेके हानिकर और रोगजनक प्रभावके प्रति सवेत हू। व सच्चे 
आत्म-संयम और यन्त्रवत आत्म-नियन्त्रणमें अन्तर करते हैँ। यत्ववत्‌ बात- 
नियंत्रण मनृप्यको दुर्वड और विपादमय बनाता है, जब कि सच्चा बाल- 
संयम उसको को शक्ति-सम्पन्न बनाता है। पिछले अध्यायमें हम उनकी उसे 
यह प्रमाणित करनेवाले उद्धरण दे चुके हैं कि वे प्रवृत्तियोंकी वलपूव्क 
दवानेकी यवातको प्रोत्साहत नहीं देते और सच्चे आत्म-नियमनके परक्षम 
हैं। उनका नैतिक अनुशासन आवश्यक झूपसे उर्ध्यगामी बननेकी प्रक्रिया ह 
और उसमें केवल विवेक-बुद्धिके आंतरिक कार्य ही नहीं, उनके अनुरय 
प्रतिपालवके वाह्य कार्य भी सम्मिछित हैं। अस्वाद, शरीरूश्रम अरे 
अपरिग्रह इत्यादिके ब्रतोंसे यह स्पष्ठ ज्ञात होता है कि गांधीजी ऊध्वंगामी 
बननेकी प्रक्रियामें कार्यको बहुत महत्त्वपूर्ण समझते हैं। उनका विश्वास है 
कि, “जैसे ही व्यक्ति उन सिद्धान्तोंक अनुसार आचरण करता है, जिनमें 
उसको विश्वास है, वैत्ते ही उत्त सफलता मिलती है।”' गांवीजी मौन, 
प्राथंना और उपवासको भी ऊर्थ्वंगामी बननेमें सहायक समझते हैं।' 
संक्षेपमें, गांधीजी मनुष्यके शारीरिक आचरणको मनुष्य-स्वभावका एक 
अंशमात्र मानते हैं। अपने दर्शनमें वे मनृप्यके वास्तविक आध्यात्मिक स्वरूपको 
भी ध्यानमें रखते हेँं। वे हमें यह बताते हैं कि किस प्रकार भनृष्य अपनी 
इन्द्रियोंकी नियंत्रणमें रख सकता है और अपना अधिकतम विकास कर 
सकता है। इस विकासके लिए यह आवश्यक है कि मनृष्य आदतोंका दास ने 
बनकर, कंत संकल्प होकर आत्म-संचालनके माग पर चले। यह गांधीजीका 
ईइवरकी श्रद्धा पर आधारित दृढ़ विश्वास है कि मनुप्य-स्वभाव पूरी तरह 
निर्धारित और अपरिवर्तनीय नहीं है और प्रत्येक मनृप्यके छिए जीवनको 
सुधारनेकी असीम सम्भावना है। सत्याग्रहका आधार यह मनोवैज्ञानिक पूर्व- 
मान्यता है कि अधिकतम पशुतुल्य प्रतिपक्षीकी आन्तरिक अच्छाई सच्चे मनुप्यके 
शुद्ध कष्ट-सहन द्वारा जागृत की जा सकती है। इस प्रकार सत्यकी साधना, 





१. है०, २६-९-३६, पृ० २६०। 


२. ' इंडियन रिव्यू” (जुलाई १९३८)में पी० स्प्रेट द्वारा गांधीजीके 
' सम्वन्धर्म लिखे लेखमें उद्धत, पृ० ४४९। 


३. इनके संक्षिप्त वर्णनके लिए देखिये अध्याय ६। 
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कर्थात्‌ अहिसाका बोधपूर्ण अभ्यास, न तो असंभव है और न अव्यवहायं ही 
है, यद्यपि वह एक कठिन आदशे है और उसे जीवनमें उतारनेके लिए अनवरत 
प्रयल और सतत जागरूकताकी आवश्यकता है। 


कप्ट-सहन और त्यागका औचित्य 


लेकिन यद्यपि गांधीजीका आदर्श मनोवैज्ञानिक दृष्टिकोणसें असंभव और 
अव्यवहाय नहीं है, फिर भी स्वर्गीय रवीस्वनाथ टैगोर और दूसरे विचारकोंने 
उसकी आलोचना की है और उसको शुद्धिवादी, त्याग-प्रधान, नि्षेधात्मक, 
अपूर्ण और अनुचित वतलाया है। यह कहा जाता है कि गांधीजीका आदर्श 
तपस्या और वैराग्य पर अनूचित जोर देता है और जीवनको अनाकर्पक 
और नीरस वना देता है। आलोचकोंके अनुसार गांधीजी त्यागके लिए त्यागकी 
व्यवस्था करते हैं; अर्थात्‌ त्यागको ही जीवनका ध्येय बना देते हैं; कछा और 
माधुयंके लिए गुंजाइश नहीं छोड़ते और जीवनको वहुत-कुछ हप॑ और अर्थ- 
पूर्णतासें वंचित कर देते हैँ । उनके-आदर्शका अर्थ है अनुभवकों अस्वीकार करना 
और जीवनसे भागना । जापाती कवि योन नगूची गांधीजीको “ भूख और दुःखके 
अनन्त पथका पृथिक ” कहता है। उनका एक आलोचक, जो उनको “ त्यागका 
धर्म-शिक्षक ” कहता है, लिखता है, “गांधीजी उस प्रकारके संन्यासी हैं, जो 
इसलिए शरीरको कसते हैं, जान-वुझकर जीवनके राग-रंगको त्याग देते हैं, केवल 
जीविकाके लिए अनावश्यक प्रत्येक वस्तुकी निन्‍दा करते हैँ और शरीरके 
विनाशके लिए जल्दी करते हैं, जिससे शरीरमें वन्‍्दी आत्मा शीघ्रतासे 
ईडइवरके साथ मिल जाय।”' 

निस्सन्देह गांवीजीका मत है कि सत्ता और भोग-विछासकी छालसावाला 
शरीर आत्माकी उच्चतम उन्नतिमें बाधक है।' उनका विश्वास है कि कष्ट- 
सहन और त्याग, ' शरीरको निर्तर सूली पर चढ़ाना,' यह जीवनकी प्रासंगिक 
नहीं, केन्द्रीय वास्तविकतायें हैँ और नैतिक तथा आध्यात्मिक उन्नतिके लिए 

शवष्यक हैं। जद ये रंदनमें विचा्णी मे दि 
और नैतिक विद्वासोंका वर्णन किया है कक सं पा हर 
रा मम शत. लत 80० सामात्य रीतिस यह 
2 आम का 7 6 
स्परेका गांधीजी पर छेख, पृ० ४९ हल गे के के 
आर० वाडियाका ' गांधीजी हे बज 3 0 
५ शापक लेख, पृ० ८८। 
२. यं० इं०, भाग-२, पृ० १०३४। हर 
रे आत्मकथा, भाग-१, पृ० ७९। 


१्श्८ सर्वोदिय तत्त्व-वर्शन 


सिद्धान्त वनाया जा सकता है कि भौतिक युविधाओंकी वृद्धि किसी प्रकार भी 
नैतिक उन्नतिमें सहायक नहीं होती।”' “सुत्ती जीवनका भेद त्याग्में है। 
त्याग जीवन है। भोग-विछासका अर्थ है मृत्य। ”' सन्‌ १९४६ में उन्होंने छिता 

धनपूजा द्वारा आरोपित तीम्र गति पर आधारित जटिल भौतिक जीवनतें 
उच्च विचार असंगत हैं।' उनका यह दृढ़ विश्वास हैँ कि, / जितना आप 
शरीरको कसते हैँ उसी अनुपातमें आपको आत्मशक्ति बढ़ती है। / “ विता 
शरीरको कसे ईद्वरका साक्षात्कार असंभव है । देव-मंदिर मातकर शरीरके लिए 
आवश्यक कार्य करना एक वात है और अस्वथि-चर्मके दशरीरकी त जो 
उसकी मांग हैं उसका निषेध दूसरी बात है।”" “ मनुप्य-शरीरका प्रयोजन 
केवल सेवा है, वासना-तुप्टि नहीं। सुखी जीवनका रहस्य त्यागमें निहित हैं। 
त्याग ही जीवन है। . . . वासना-तुप्टिका अर्थ है मृत्यु ।/“" उनका विश्वात्त ह 
कि “एक सीमाके वाद जैसे ज॑से आत्माकी उन्नति होती है उस्ती अनुपात 
शरीर कद होता है। ”" इस प्रकार उनके अनुसार शब्दके सच्चे अथर्म सम्यता 
आवश्यकताओंकी वृद्धिमें नहीं, वरन्‌ सोच-विचारकर स्वेच्छासे उनके 
नियत्त्रणमें है। केवल यही वास्तविक सुख बौर सन्तोपकी वृद्धि करती 
है और सेवाकी क्षमताकों बढ़ाती है। “कप्ट-सहन करनेवालेके कप्ट-सहनकां 
परिमाण प्रगतिकी माप है। जितना शुद्ध कप्ट-सहन होगा उतनी ही अधिक 
प्रगति होगी।” * 

लेकिन गांधीजी कप्ट-सहनको आध्यात्मिक विकासके लिए आवश्यक क्यों 
मानते हूँ! आध्यात्मिक स्वातंत््यका अर्थ है सबसे प्रेम करनेकी, अर्थात्‌ सबके 
लिए कष्ट सहनेकी क्षमता। कप्ट सहनेवाछे प्रेमके आदर्शके उच्चतम स्तर तक 
पहुंचनेंके छिए हमें सबसे अधिक निर्धन और दीनकी-सी दश्ामें रहता होगा। 
इसलिए हमें अपनी आवश्यकताओंको परिमित करना होगा और आत्माके 
विकासके लिए शरीरकों कसना होगा। गांधीजी कहते हैं, “ सब जीवोंके साथ 
एकताकी अनुभूतिके रहिए जो वलिदान मनृष्य कर सकता है उसकी कोई सीमा 
नहीं है। लेकिन निस्सन्देह इस आदशंकी व्यापकता आपकी आवश्यकताओंको 

१. स्पीचेज़, पू० ७७०। 

२. हु०, २९-२-४६, पृ० १९। 
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मर्यादित कर देती है . - -।”' वासता-तुष्टि और. आवश्यकताओंकी वृद्धिके 
लिए गुंजाइश नहीं, “ क्योंकि ये विश्वात्माके साथ अत्ततिम रूपसे एकात्मकताकी 
ओर प्रगतिमें वाधघक हैं।” यदि सत्याग्रही अहिंसा द्वारा आशिक समताकी 
अतिष्ठा करना चाहता है, तो उसके लिए जीवनकी सादगी आवश्यक हूँ। 

अहिसक जीवनमें निहित कष्ट-सहन और, त्यागकी कोई सीमा नहीं। 
परन्तु शरीर-संयमके साधनके रूपमें कष्ट-सहनकी भी सीमा है। कष्ट-सहन 
स्वयं साध्य नहीं है और कष्द-सहनमें अपने आपकमें कोई गृण नहीं है। इसलिए 
जव शरीर वशमें हो जाय और सेवाके साधनके रूपमें प्रयुक्त हो सके, तव 
कष्ट-सहत अधिक हानिकर भी हो जाता है, क्योंकि वह मनुष्यको अपने 
शरीरका सेंवाके लिए पूरी तरह उपयोग करनेसे रोकता है। ४ क्षष्ट-सहनकी 
सुनिश्चित सीमाएं हैं । कष्ट-सहन बुद्धिमत्तापूर्ण और बुद्धिमत्तारहित दोनों 
हो सकता हैं और जब वह सीमा प्राप्त हो जाती है तो कप्ट-सहनको चालू 
रखना बुद्धिमत्तारहित नहीं वरन्‌ चरम मूखंता है। 

लेकित त्यागसे गांधीजीका अर्थ वह परलोक-प्रियता नहीं, जिसके कारण 
मनुष्य वतंमान जीवनकी मांगोंकी उपेक्षा करके जंगलकी राह लेता है। कुछ 
काम न्‌ करना त्याग नहीं है। वह अकमेंण्यता है।”"* वे चाहते हैं कि हम उस 
त्यागवृत्तिका विकास करें, जो कार्यकों इर्वर-प्रार्थनाका रूप देती हैं और हमें 
प्रेम और सेवा करने योग्य बनाती हैं। वे चाहते हैं कि हमारा जीवन आत्म- 
समर्पणका जीवन हो, हम प्रत्येक कार्य वलिदानकी भावनासें करें और अपनी 
क्षमताका उपयोग जनसेवाके लिए करें ।* इस प्रकार गांधीजी त्याग और आत्म- 
विकासका सामाजिक और राजनैतिक जीवनके कतंव्योंके साथ सामंजस्य स्थापित 
करते हैं। यहां यह दोहराना शायद अनावश्यक है कि गांधीजीके आदशेका अर्थ 
अस्वास्थ्यकर इन्द्रिय-दमन नहीं, परन्तु विवेकपूर्ण त्याग है । इस श्रकार वे 
त्यागकी व्यवस्था त्यागके लिए नहीं, किन्तु मनुष्यको ज्ञात उच्चतम आदर्श -- 
सेवामय प्रेमके आदश -- की सिंद्धिके लिए आवश्यक साधनके रूपमें करते हैँ । 

और न सच्ची भावनासे स्वीकृत कष्टन्सहन और त्याग हमारे जीवनकों 
विफल, अंधकारमय, शुष्क और हर्परहिंत वना देते हैं। गांधीजी जिन 
सिद्धान्तोंकी शिक्षा देते थे उनके ही अनुसार वे रहते भी थे। और वे संसारके 
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श्रेष्ठतम ज्ञानी और प्रसन्त व्यक्तियोंमें से थे और उनमें अधिकतम विपादकी 
स्थितिमें भी विनोद उत्तन्न कर देनेकी असीम क्षमता थी | जिन ढोगोंगे 
ध्यानसे भारतवर्षके अहिसात्मक आन्दोलनोंका अध्ययन किया है, उन्‍हें शात है 
कि स्वेच्छा और प्रसनतासें स्वीकार किया हुआ कष्ट-सहन नैतिक विकासमें 
कितना अधिक सहायक होता है। 

सन्‌ १९२१ में उन्होंने लिखा था, “ प्रसब्नतापूर्वक सहन किया हुआ कप्ट 
कष्ट-सहन नहीं रह जाता और वह अनिरवंचनीय सुखमें परिवर्तित हो जाता ' 
है।”' जैसा कि गांधीजी कहते हैँ, सुखका कोई स्वतन्त्र अस्तित्व नहीं है; वह 
जीवनके प्रति हमारी मनोवृत्ति पर निर्भर है और व्यक्तिगत और राष्ट्रीय 
द्िक्षाका परिणाम है। गांधीजीकी शिक्षा यह है कि हम आधुनिक सम्यतावी 
नैतिक विच्छृंखलताकी स्थितिमें प्राचीन भारतीय ऋषियोंके प्रेयस और श्रेयके 
__ शारीरिक संवेदनोंके आनन्दवाले जीवन और जीवनके वास्तविक सुखके -: 
भेदको भूल न वैठें। वास्तविक सुखका स्रोत है नम्रता और आत्मत्याग, न कि 
अहुंमत्यता; आवश्यकताओंको नियन्त्रित और कम करना, न कि उनकी निरन्तर 
असीम वृद्धि । वास्तविक सुख सामंजस्यपूर्ण, सप्रयोजन, संयमपूर्ण जीवनका, 
दूसरोंका दुःख बंठाने और उनका भार उठानेका फल है। हो सकता है कि 
दूरसे गांधीजीका वताया हुआ अनुशासन कठिन और भयावह सादर पड़े 
लेकिन जब मनुष्य उसके अनुसार अपने जीवनकी पुनर्ंचना करने छगता है, 
उसे मालूम होता है कि जीवनकों नीरस और दुःखद बनाना तो दूर रहो, 


उलटे वह अनुशासन हमारी स्वतस्त्रताको बढ़ाता है और उसका बोझ सर्द 
और हल्का बनाता है। 


कला 


ही यह कहना भी ठीक नहीं कि गांधीजीके नैतिक आदर्शमें कलाके लिए 
कोई स्थान नहीं। हां, कलाके सौन्दर्य-निरूपण सम्बन्धी साधारणतः मात्य 
विचारोंसे गांवीजीका मतभेद है। यद्यपि उनको अपने जीवनमें कलाके वाद्य 
आकारोंका नितान्त अभाव भी अखरता नहीं था, किन्तु वे कलाकृतियोंके 
महत्त्वके सम्बन्धम सचेत थे। उनका मत है कि प्राकृतिक सौन्दर्यके शाश्वत 
2228 52 नक्षत्रोंवाले आकाशके विस्तृत, असीम दृश्य, सूर्यास्तकी 
2 किपर अपीमि व्का सौन्दये, सर्वोत्करष्ट सत्य (स्रष्टा ) की याद दिलानेवाली 
१. यं० इं०, भाग-१, पृ० ९००। 
न्‍ जा भेंदके लिए कठोपनिपद्‌ देखिये। 
» फेला-सम्वन्धी गांधीजीके विचारोंके 
22 आरके 
[ 5 और फुछप मिलर: गांधी, दि होली मैन, पृ० ६०-६४। 








जज औिक ओके. 
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इन प्राकृतिक कलाक्ृतियोंकी अपेक्षा -- मानवीय कला तुच्छ और अपूर्ण हैं। 
वे वृक्षपुजाकी प्रथामें सौन्दर्यके दशशत उस सम्पूर्ण वनस्पति-जगतके प्रति 
सच्चे आदरके प्रतीकके रूपमें करते हैं, जो अपने सुन्दर रूपों और आकारोंके 
अनन्त दृश्य द्वारा हमारे समक्ष अपनी असंख्य जिद्नाओंसे ईश्वरकी महानता 
और गौरवकी उद्घोषणा करता प्रतीत होता है। जहां तक मानवीय कलाका 
सम्बन्ध है, गांधीजी उसका मूल्यांकन उसके वाह्य आकारकी सुन्दरतासे नहीं, 
किन्तु उसके विपयकी नैतिकतासे और आत्म-साक्षात्कारमें उसकी सहायताकी 
उपयोगितासे करते हैं । जिसमें सत्य मूर्ते है, जिससे ऊर्वंगामी प्रकृतिकी, 
आत्माके देवी असच्तोपकी, अभिव्यंजना या सहायता होती है, वही सच्ची 
कला है। इस तरह वे संगीतका मूल्यकित इसलिए नहीं करते कि वह तथा- 
कथित रस-सिद्धान्तके अनुसार ठीक उतरता हैं, बल्कि इसलिए करते हैँ कि वह 
प्राथना और नैतिक उन्नतिमें सहायक होता है। उतके लिए “ वाह्म आकारोंका 
वहीं तक महत्त्व है जहां तक वे मनुष्यकी अन्तरात्माकी अभिव्यवित हैं हर 
वास्तविक सुन्दर रचनाएं सौन्दर्यकी सच्ची परखकी अभिव्यक्ति है, इसलिए 
सत्ममें या सत्यके माध्यमसे ही सौन्दर्यका दर्शन करना चाहिए। “जब मनुष्य 
सत्यमें सौन्दर्य देखना प्रारम्भ कर देंगे तभी सच्ची कलाका जन्म होगा। 
यदि कलाकी साधना आत्म-साक्षात्कारके लिए न होकर केवल कलाके लिए 
ही होगी, तो वह बाबा वन जायगी और. लछोगोंको पथश्रष्ट कर देंगी । 
इसके अतिरिक्त सौन्दर्यको स्वामित्वकी किसी भावनासें अलग होकर आनन्द 
प्रदान करना चाहिए । उनका विश्वास है कि चिंत्र, गायन इत्यादि वाह्म 
आकारोंकी अपेक्षा शुद्ध आचरणमें अभिव्यक्त मनुष्यकी नैतिक शुद्धता कडाक़ा 
उच्चतर प्रकाशन हैं ।  यर्जञमय जीवन कलाकी पराकाष्ठा है।”' सच्चा 
सौन्दर्य और कला निजी जीवनकी शुद्धतासें पृथर्‌ नहीं है। “ जीवनकी शुद्धता 
सबसे सच्ची और उच्चतम कला है। सुसंसक्ृत स्वरसें अच्छे संगीतके उत्पा- 
दनकी कलाको अनेक छोग प्राप्त कर सकते हैँ, परन्तु शुद्ध जीवनके सामंज- 
स्पसे उस संगीतके उत्पादनकी कंछाको विरे ही प्राप्त कर सकते हैँ । 
गांधीजी यह मानते हैँ कि सम्भवतः कलाकार सत्यको सुन्दरतानें 
और सुन्दरताके द्वारा देख सके । छेकिन वे सदा जनहितकी वात सोचते हैं। 
जनसाधारणको सुन्दरताकों परखने और उसमें सत्यको देखनेका प्रशिक्षण नहीं 
दिया जा सकता। यदि वे सत्यको जान लें तो सुन्दरताकों भी देखने छगेंगे। 
गांधीजीके अनुसार वहीं छुन्दर हैँ जो क्षुधा-पीड़ित जनताकी सेवा कर सके । 
इस प्रकार वे खादी तथा गोपणहीन ग्रामीण उद्योगोंके अन्य उत्पादनोंके सौन्दर्य 
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पर जोर देते हैं। सन्‌ १९४६ में अगाथा हैरिसनसे उन्होंने कहा था, हम 
लोगोंको यह विश्वास करना सिखाया गया हैं कि यह आवश्यक नहीं है कि जो 
सुन्दर हैं वह उपयोगी भी हो और जो उपयोगी है वह सुन्दर नहीं हो सकता। 
में यह दिखाना चाहता हूं कि जो उपयोगी है वह सुल्दर भी हो सकता है। | 


चरित्र और बुद्धि 


यह भी कहा गया है कि “गांधीजी पूरा जोर चरित्र पर देते हैँ और 
वौद्धिक शिक्षा और विकासको महत्त्व नहीं देते,”' किन्तु बुद्धिके बिना चरित्रका 
बहुत मूल्य नहीं है। निःसन्देह गांधीजीका विश्वास हैं कि चरित्रहीत वृद्धि 
संकटमय है। विनाशकी कलाकी आइचयंजनक उन्नति यह प्रदर्शित करती है 
कि मनुष्य अपनी बृद्धिका प्रयोग अपने विनाशके लिए भी कर सकता हैं। 
इसी प्रकार वुद्धिको प्रशिक्षित करनेकी आधुनिक पद्धतियों पर भी गांधीजीकी 
आस्था बहुत कम है और वे वौद्धिक प्रशिक्षणकों नहीं परन्तु सम्यंक चिल्तनकों 
अहिसाका सार मानते हेँ। वे सम्यक्‌ चिन्तनकी परिभाषा मूलभूत सिद्धान्तोंकी 
सम्यक्‌ धारणाके रूपमें करते है।' छेकिन अहिंसाकी साधनामें गांधीजी 
वुद्धिकी महत्ता पर उचित जोर देते हैं। उनका मत है कि विशेषत:ः नेताओंका 
अहिसामें विश्वास वृद्धियकतत और सृजनात्मक होना चाहिए। “यदि हिंसाके 
क्षेत्रमें बुद्धिका महत्त्वपूर्ण स्थान है, तो अहिसाके क्षेत्रमें उसका स्थान और भी 
अधिक महत्त्वपूर्ण है।”' “अहिंसाके सच्चे आचरणका अर्थ यह भी है कि 
जो मनृष्य अहिसाका आचरण करता है उसमें त्ञीक्षणतम बुद्धि और जागहक 
अन्तरात्मा होनी चाहिए।”* “सुधारके प्रत्येक विभागमें अपने विपय्मे 
पारंगत होनेके लिए निरन्तर अध्ययन आवश्यक है। उन सब सुधार- 
आन्दोलनोंकी आंशिक अथवा पूरी असफहलताके मूलमें, जिनकी अच्छाई 
सवमान्य है, अज्ाव रहा है ।”* किन्तु उनका यह विश्वास है कि अहिसाके 
वोधपूर्ण अभ्याससे सत्याग्रहीका वौद्धिभ विकास अवश्य होगा। “सत्य और 
बहिसा मूर्खके लिए नहीं हैं। इनकी साधनासें निश्चित रूपसे शरीर, बुद्धि 
आर हृदयका बहुमुख्ली विकास होगा। यदि ऐसा नहीं होता . - « वी हैं 
सच्चे नहीं हैं।”* हरिजन-सेवाकी चर्चा करते हुए उन्होंने सन्‌ १९३६ में 
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लिखा था, “इस सेवाके प्रेम और शुद्ध च्रित्रस निःसन्देह आवश्यक वौद्धिक 
और प्रशासकीय क्षमता प्राप्त या विकसित होगी । / | 

कप्ट-सहन और वलिदान पर आश्रित यह अनुशासन सत्याग्रही नेताकी 
अनिवार्य योग्यता है । वह उसकी नैतिक अनुभूतिकों परिप्कृत करता है। 
इसके अतिरिक्त अहिसात्मक प्रतिरोबके आन्दोलनमें जेलयात्रा, शारीरिक 
यातनाएं और कभी-कभी मृत्यु भी सहनी पड़ती है। इस कृप्ट-सहनके लिए 
यह आवश्यक है कि सत्याग्रही अपने शरीरको इस प्रकार कसे कि शरीर उस 
अत्याचारीकी दी हुई यातनाओंकों सह सके, जो सत्याग्रहीकों अपने संकत्पके 
अनुसार चलानेका प्रयत्त करता है । जब तक सत्याग्रही वेता अपने जीवनमें 
सेवा और कप्ठ-सहनके आदक्ोको उतार न के, तव तक वह अपने अनुगामि- 
योंको इन आदशोसे प्रभावित नहीं कर सकता। 

गांधीजी और समाजवादी दोनोंका सामाजिक आदर्श है अहिसक 
जनतस्त्र । इस समाजकी पूर्व-मान्यता है साधारण मनृष्यके स्वभावका सुधार, 
जिससे वह विना किसी वल-अयोगके समाज-सेवाकी मांगको पूरा कर सके। 
लेकिन साधारण मनुष्यकी इस उन्नतिके लिए हमें ऐसे नेताओं और पथ- 
प्रदर्शकोंकी आवश्यकता है, जो प्रेम और वलिदानके आदशोके जीवित 
दृष्ठांत जैसे हों। जिनका जीवन विछासिता और वासनाप्रियताका है और जो 
दूसरोंका कप्ट बांटनेके वजाय हिंसाका प्रयोग करते हैं, अर्थात्‌ दूसरों पर 
कष्ट-सहनका वोझ लादते हैं, वें समाजकों विकासके अहिंसक धरातढ पर 
नहीं पहुंचा सकते। 

यह सोचना अ्रमपूर्ण हैं कि गांधीजीका अहिंसक आदझे हमारे जीवनको 
आदिम और असंस्कृत बनाता है। उनके ही शब्दोंमें, “ - - - यह कोई 
बज्ञानपूर्ण, अन्वकार युगकी ओर वापस जानेका प्रयत्न नहीं है ] लेकिन 
यह स्वेच्छासे स्वीकार की हुई सादगी, निर्धतता और धीमेपनमें सौंदय 
देखनेका प्रयत्न है।”'* जठिल और केख्ित राजनैतिक और आर्थिक जीवन 
शोपणके अवसरोंको बढ़ाता हैं और अहिसक मूल्योंका बलिदान करता है। 
अहिसक जीवन अर्थात्‌ सेवाका जीवन गांधीजीके अनुसार आवश्यक रूपसे 
सरल और स्वावलूम्बी होगा और धरतीके सान्निध्यमें होगा। इसका अर्थ 
है विकेन्द्रित सत्याग्रही समुदायकी ग्रामीण संस्कृति और सादगी, स्वतन्त्रता 
तथा विकासके अवसरोंसे भरापूरा नवीन बोधपूर्ण जीवन । 

इस प्रकारके समाजकी ओर वढ़नेका एकमात्र मार्ग है जनता द्वीरा 
सत्याग्रही नेताओंके पथ-प्रदर्शनमें अहिसाकी साधता। 
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द्‌ 
सत्याग्रही नेताकी निर्णय-प्रक्िया 


सत्याग्रही नेता अहिसक पद्धतियों द्वारा सत्यकी साधना कर्ता ह। 
उसका प्रमुख नैतिक सिद्धान्त यह है कि जो सत्य और अहिंसाके विरुद्ध ह 
वह वर्ज्य है; किन्तु जब वह इस सिद्धान्तका जीवनकी वास्तविक परिः 
स्थितियोंमें प्रयोग करता है और इस वातके निर्णयका प्रयत्न कसा है 
कि सत्य और अहिसाके विरुद्ध क्या है, तो उसके सामने कठिताइयां आती 
हैं। कभी-कभी दो कर्तव्योंमें आन्तरिक विरोध होता है। इस आत्तरिक 
विक्षोभमें सत्याग्रही कर्तव्य-पथका निर्णय किस प्रकार करे? नैतिक संकट 
उसका अन्तिम पथ-प्रदशंक कौन हो? क्या वह जनमतको अपने निया 
आधार बनावे या वह स्वयं अपने भरोसे रहे? और यदि वह संग 


अपना कर्तव्य निद्चिचतत करे, तो वह वुद्धिका सहारा ले या श्रद्धी और 
अन्तरात्माका ? 


जनम 


इस प्रइन पर गांवीजीका मत उनके जीवनसे और लेखोंमें विखरे हुए 
उनके विचारोंसे मिलता है। वे जनतन्व्रमें जनमतकों उपयुक्त महत्त्व देते दा 
उनका विश्वास है कि जिन वातोंमें व्यक्तिगत धर्म या नैतिक 2५ 
त्यागका प्रइन नहीं उठता, उनमें सत्याग्रहीको जनमतके सामने झुकना चाहिए। 
डेकिन नैतिक दृष्टिकोणसें प्राथमिक महत्त्वके मामलोंमें सत्याग्रहीकी, जिसे 
नैतिक अनुश्ञासतका अन्यास किया है, अन्तिम निर्णय अपने-आप करना चाहिए | 
उसकी आत्मा नीति-निर्वारक सत्ताका स्थान है। उसकी विवेक-बुद्धिं, जो 
ईश्वरकी आवाज हैं, प्रत्येक कार्य और विचारके नीति-संगत होनेकी अन्तिम 
निर्णायक है।' 
बुद्धि और अन्तरात्मा 

. धारण रीतिसे हमारे निर्णयोंमें बुद्धाबा स्थान बहुत गौण और 
अधीनताका होता है। गांवीजीके शब्दोंगें, “, . . मनुष्यका अन्तिम रॉ 
प्रदथन बुद्धिसे नहीं, किन्तु हृदयसे होता है। हृदय निप्कर्पोको स्वीकार करे 
“ता हैं और बुद्धि वाद्म उनके लिए युव्ति खोजती है। तर्क विद्वासका 
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अनुगामी होता हैं। मनुष्य जो कुछ करता है और करना चाहता है, 
उसके समर्थनमें कारण खोज छेता है।” * इस प्रकार वास्तविक जीवनमें 
वृद्धि भावताके अधीन है। लेकिन गांधीजी बुद्धिकों उचित महत्त्व देते है। 
उनका मत है कि  वुद्धिगम्य मामलोंमें जो तके-विरुद्ध हैं वह त्याज्य 
है।”* कछेकित वे वुद्धिके सर्व-शक्तिमान होनेके दावेको भी नहीं मानते। 
उनके अनुसार ऐसी भी वातें हैं, जिनमें वुद्धि हमें हूंर तक नहीं ले जा 
सकती और हमें श्रद्धा पर आश्रित होना पड़ता है। 

.. जैसा कि दूसरे अध्यायमें बताया गया है, आध्यात्मिक तत्त्वका ज्ञान 
केवल वृद्धि द्वारा नहीं, श्रद्धा द्वारा होता है। इस प्रकार नैतिक पथ- 
प्रदर्शनके लिए सत्याग्रही वुद्धिगम्य वातोंमें बुद्धि पर भरोसा कर सकता 
है; लेकिन सत्याग्रही आत्मशक्तिका उपयोग करता है और उसके मह- 
त्त्वपूर्ण निर्णयोंका आधार वुद्धि नहीं, कित्तु श्रद्धा और अन्तरात्मा ही 
होंगी। यद्यपि बुद्धि श्रद्धा और अच्तरात्याका स्थान नहीं ले सकती, परल्तृ 
वह सत्याग्रहीकों निर्णयका औचित्य परखनेमें और उसे दूसरों तक पहुंचानेमें 
सहायता करती है। 

गांधीजीने कभी कमी यह वताया हैं कि उन्होंने अपने महत्त्वपूर्ण 
निर्णय कैसे किये। उन्हें ईश्वर या अन्तरात्मासें पथअद्शन मिला। पर 
उन्होंने तर्क द्वारा यह जांच लिया कि वहें निर्णय, जिसकी उन्हें प्रेरणा 
मिली, ठीक था। इस प्रकार वे लिखते हैः 

“ठीक हो या गलत, में जानता हूं कि सत्याग्रहीके रूपमें प्रत्येक सोची 
जा सकनेवाली कठिताईमें ईदवरकी सहायताके अतिरिक्त मेरा अन्य कोई 
साधन नहीं और में यह विश्वास दिलाता चाहूंगा कि मेरे जो कारये 
समझमें न आने जैसे छगते हैं, वे वास्तवमें आन्तरिक प्रेरणाओंके कारण 
हुए हैं। /' 

“अपने जीवनमें जो भी महत्त्वपूर्ण कार्य मैंने किये हैं, उन्हें मैंने बुद्धिके 
सहारे नहीं, वरन्‌ अच्तःप्रेरणाकी, मैं कहूंगा कि ईदवरकी, प्रेरणासे किये 
हैं।”* सन्‌ १९३४ में मेरी चेस्लेसे हुए अपने वार्ताछापमें गांधीजीने कहा 
था कि उनका विश्वास है कि उन्हें पथअदशेन ईइवरकी ओरसे मिलता है 
और अक्सर मार्गे मिल जाने पर वे स्वेत-रूपसे तक करते हैं कि वह मार्ग 
सर्वेश्रेष्ठ क्यों है। इस प्रश्नके उत्तरमें कि “आप यह कैसे समझते हूँ कि 


१. यं० इं०, भाग-२, १० 5४ 

२. हु०, ६-रे-रे७, पु० र२६। 

३. हु०, ११०३-३९ पू० ४६: साउथ अफ्रीका, पृ० ५। 
४. हु०, १४-५- ३८, १० ११५०। 


१२६ सर्वोदिय तत्त्व-दशेन 


आपके लिए ईइवरका पथ-प्रदशव क्या है, जब कि दो अच्छी बसु 
से एकको चुननेका प्रश्न होता है? ” उन्होंने कहा कि “इस 228 मे 
अपनी बुढ्धिका प्रयोग करता हूं और यदि मुझे दृढ़तासे ऐसा 380 कि 
दोमें से में किस एक वस्तुको चुनूं, तो मैं उसे यों ही छोड़ देता हूं; और शी 
ही एक दिल प्रातःकाल में पूरे निशचयके साथ जागता हूं कि मेरा लगी 
होना चाहिये, मुझे 'ख' नहीं किन्तु 'क' का चुनाव करना चाहिए। 

इसी प्रकार सन्‌ १९४९ में उन्होंने लुई फिशरकों बताया था कि यद्यपि 
महत्त्वके मामलोंमें उन्हें पथ-प्रदर्शन श्रद्धा और अच्त:प्रेरणा द्वारा मिलता है 
परन्तु वे उसका अनुसरण तब तक नहीं करते जब तक उनकी वृद्धि उसका 
समर्थन नहीं करती। उन्होंने यह भी बताया कि अपने उपवासोर्म पा 
प्रारम्भ करनेके पूवं उनकी वुद्धिने उतकी अन्तःप्रेरणाका समर्थन किया हैं। न 

गांधीजीके सब विख्यात निर्णय--सन्‌ १९२२ का वारडोछीका विर्णय, 
सन्‌ १९३० के नमक-सत्याग्रहका निर्णय और सन्‌ १९४०-४१ का सत्माग्रह 
प्रारम्भ करनेका निर्णय, श्रद्धा पर आधारित थे । अच्तिम निर्णयके बारे 
गांधीजीने कहा था; “वह भेरी बुद्धिसे नहीं आया है। वह वो मेरे हृदयपे, 
जहां अन्तरतमका निवास है, आया है। उसीने यह निर्णय दिया है। प्‌ 
१९३४ में अपने उपवासोंकी चर्चा करते हुए उन्होंने कहां था, / इन उप- 
वासोंके लिए में जिम्मेदार नहीं हूं। . . . ये उपवास केवल इसीलिए सर 
हैं, क्योंकि इनका आरोप मेरे ऊपर एक उच्चतर शक्ति द्वारा होता है और 
मुझे कष्ट-सहनकी क्षमता भी उसी शक्तिसें मिलती है।” 





नेता और समुदाय 
लेकिन अपूर्ण मनुष्य, उसने नैतिक अनुशासनका अम्यास किया हो दो 
भी, सत्यको पूर्ण रूपसे नहीं जान सकता । इसलिए वह इस बातका दावा नहीं 
कर सकता कि उसे अचूक पथ-प्रदर्शन मिला है। * हो सकता है कि जिसे वह 
प्रेरणा मानता है वह उसकी अ्रान्ति हो; उसका अन्तर-ज्ञान प्रकाशहीन हो; 
उत्तकी वृद्धि उसे पथश्रप्ट कर दे; उसकी भावनाएं, आशाएं और इच्छाएं 
कभी-कभी उसके तिर्णयकों दोपपूर्ण बना दें। तो क्या यह श्षेयस्कर न होगा 


कि सत्याग्रही महत्त्वकी वातोंमें भी जनमत पर, समाजकी सामूहिक वुद्धिमत्ता 
पर, आश्वित रहे ? 


मम अल सर मम कल 

« बार, पृ० ११४-१५॥ 

2 हु०, ४-८-४६, पृ० रद । 
- है०, २२-९-४०, पृ० २८९॥ 
यं० दं७ न्‍तद्या 9 क्त- |- - -६ 
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गांधीजी इस मतको नहीं मानते । सत्याग्रहीकों, जिसका ध्येय समाजका 
ततिक नव-संस्करण करना है, परम्परागत आऔचित्य पर आधारित जनमतकी 
वाह्म मांगोंसें नहीं, स्वयं अपने आन्तरिक निर्णयसे परिचालित होना चाहिए । 
४, . मनुष्य अपने-आप पर शासन करनेवाला जीव है, और स्वशासनमें 
आवद्यक झरुपसे भूले करनेकी शक्ति और जब-जव भूल हो जाय तब-तव 
उसे सुधारनेकी शक्ति सम्मिलित है। » ६ इसलिए, “ सच्ची नैतिकताका अर्थ 
प्रचलित मार्गंका अनुगमन नहीं, वल्कि अपने लिए सच्चा मार्ग खोजना और 
उस पर निडर होकर चलना है। | 


इसके अतिरिक्त “. - - अक्सर मनुत्य अनजाने की हुई भूलसे ही 
अनुचित वातकों पहचानना सीखता है। दूसरी ओर अगर मनुस्य आच्तरिक 
प्रकाशके अनुसार चलनेमें जनमतके डरसे या ऐसे ही अन्य किसी कारणसे 
असफल हो, तो वह उचितको अनुचितसे मी अलग ने कर सकेगा और 
दोनोंके भेदकी चेतताकों खो देंगा। - - * अहिसाके पथ पर - « - शायः 


मनृष्यकों नितान्त .अकेला ही चलना पड़ता हल 

इस प्रकार महत्त्वपूर्ण मामलोंमें सत्याग्रही नेताकों जनताका अनुगमन 
करनेसे इनकार कर. देंना चाहिए, नहीं तो वह बिना छंगरके जहाजकी तरह 
भटकता फिरेगा। गांधीजी लिखते हैं, मेरा विश्वास है कि (नेताओं द्वारा) 
केवल अपना विरोध-सूचक मत प्रदर्शित कर्ता और जनताके मतके सामने 
आत्म-समर्पण करना केवल अपर्याप्त ही नहीं है किन्तु महत्त्वपूर्ण बातोंमें 
नेताओंकों उस जनमतके, जो उनको बुद्धिसंगत नहीं जंचता, विपरीत कार्य 
करना चाहिए”।* “जनसेवकके लिए जो बीते महत्त्वकी होती चाहिये वह 
है उसकी अन्तरात्माका अनुमोदन । जो अपनी अन्तरात्माकी अचूक शान्तिकों 
छोड़कर सदा जनताको प्रसन्न करते और उत्तर अनुमोदन प्राप्त करनेका 
प्रयास करता रहता है, वह निर्देशन-रहिंत पोतकी भांति हैं। सेवा स्वयं 


अपना एकमात्र पुरस्कार होना चाहिए। हो 


परन्तु गांधीजीके इस मतका अर्थ न वो जनतंत्र-विरोधी नेतृत्व है और 
न सत्ताकी अन्धपूजा। वे जानते हैं कि अनियंत्रित शक्ति मनुष्यकों अप्ड 


करती है। वे लिखते हैं, “मैं प्रकृति और प्रशिलेग दोनोंसे जनतस्त्रवादी 
१. यं० इं०, भाग-३, १० श्ण्ड 

२. नीति-बर्मे, पु० ३८। 

३. यं० इं०, भाग-३, पु० ८५८) 

डे. यं० इं०, भाग-१, पृ० २०५३। 

५. यं० इं०, ६-४-३१, पृ० ७७। 


१२८ सर्वोदय तत्व-दर्शन 
होनेका दावा करता हूं।”' “में निरंकुश तंत्रसे घृणा करता हूं। मैं अपनी 
स्वाधीनता और स्वतन्त्रताको महत्त्व देता हूँ और उतना ही उन्हें दूसरोंके 
लिए भी मूल्यवाव मानता हूं। मुझे एक भी व्यक्तिकों अपने साथ हें 
चलनेकी इच्छा नहीं है, यदि मैं उसकी वुद्धिकों प्रभावित न कर सकूं। 

गांधीजीके लिए व्यक्तिकी नैतिक स्वतन्त्रतामें समुदायोंकी नैतिक स्वतल्वता 
भी सब्निहित है। स्वयं गांधीजीका जीवन इस सिद्धान्तका उदाहरण है। उनकी 
आन्तरिक आवाज, जो इतिहासकी महान आत्माओंमें से एककी अन्तरदृष्दि 
है, पत्कह सालकी अवस्थासे उनकी पथ-प्रदर्शक और संचालक रही हैं। 
अपने दीर्षकालीन नेतृत्वमें यद्यपि वे साधारण वातोंमें प्रायः जनमतको मानते 
थे, किन्तु प्रमुख सिद्धान्तोंके वारेमें वे सदा समझौतेके विरोधी थे। लेकिन उनकी 
यह भी विश्वास था कि समुदायोंकों सत्यका प्रयोग करने और भूले करनंका 
उसी प्रकार अधिकार है जिस प्रकार व्यक्तिकों है।' गिल्वर्ट मरे गांधीजीके 
अहिसक नेतृत्वका वर्णन इन शब्दोंमें करते हैं, ' उतका न तो कोई हठपूण 
मत होता है, न कोई आज्ञा। उनकी प्रभावोत्पादक वात केवल हमारी 
आत्माके लिए पुकार होती है। वे जिसे सत्य समझते हैं, वहीं हमें प्रदर्शित 
करते है; लेकिन उन छोगोंकी न तो वे निन्‍्दा करते हैं, और न उनका 
निराकरण करते हैं, जो प्रकाशकी खोज किसी दूसरे रास्तेसे करते हैं। 

इस प्रकार गांधीजीके सत्याग्रही नेतृत्वके आदक्षेमें दुर्बल, अवसरवादी 
नेताके लिए स्थान नहीं है, जो नेतृत्वकी रक्षाके लिए अपनी अन्तरात्माकी बेच 
देता है और जनताका पथ-प्रदर्शन करनेके वजाय उसके पीछे चलता है। यदि 
मूलभूत सिद्धान्तों और अनुगामियोंके मतमें विरोध हो, तो सत्याग्रही नेताका 
स्पष्ट कतंव्य है अपनी अन्तरात्माके आदेशको मानता और समुदायको अपनों 
पथ निर्वारित करने देना। 

अनुगामियोंकी वफादारीके सम्बन्धमें गांधीजी पश्चिमके जनतंत्रीय 
व्यवहार्से वहुत आगे बढ़े हुए हैं। वे इसके विरोबी हैं कि लोग प्रेमके 
कारण अन्धभक्तिसे नेताका अनुगमत करें। उनकी मांग है गम्भीर विश्वास 
पर आवारित आज्ञा-यालन। इसलिए सन्‌ १९३४ में जब उन्हें प्रतीत हुआ 
कि कांग्रेसके वुद्धिशाली सदस्य, जो उनके प्रति वफादार और भक्तिपूर्ण थे, 
उनके साथ महत्त्वपूर्ण सिद्धान्तों पर सहमत नहीं हैं, तो वे कांग्रेससे अहम 
हो गये, जिससे वे संस्था पर भार-स्वरूप न हो जायं, उनके कारण संस्थाकी 





ना 


« है०, २७-५-३९, पृ० १३६। 
« य० इ०, साग-१, पृ० २०८। 
* स्पीचेज, प्‌० ६०८॥ 


ल्‍र 0 


ञप्ँ 


- शधाकृप्णन्‌ : महात्मा गांधी, पू० १९७-९८। 
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प्राकृतिक विकास न रुके और उसके सदस्य अपनी वुद्धिके अनुसार स्वतत्त्र 
रुपसे व्यवहार कर सकें। 

गांधीजीके अनुसार यदि स्पष्ट बहुमत भी सत्याग्रही नेताकी ओर हो, 
तो भी अल्पमतकी दृढ़तापूर्वक मानी हुई किसी रायकी उपेक्षा नहीं करनी 
चाहिए, क्योंकि केवल संख्याशक्ति पर आधारित यह उपेक्षा एक प्रकारकी 
हिंसा है।' 

सत्तावादी राज्योंमें नेतृत्वका सिद्धान्त गांधीजीके आदरशंके विलकुल विप- 
रीत है। इन देशोंमें वेतृत्वका सिद्धान्त है "ऊपरसे नीचेकी ओर अनियंत्रित 
सत्ता और नीचेसे ऊपरकी ओर असीम आज्ञाकारिता और उत्तरदायित्व। 
आधुनिक युद्धवादी डिक्टेटर प्रचार-विशेषज्ञ नेता होता है। उसकी सत्ताका 
स्रोत जनताका गम्भीरतासे सोच-विचार कर दिया हुआ निर्णय नहीं होता; 
वह विरोधियोंके साथ वल-प्रयोग पर और जनताके सामान्य भय और घुणाको 
लगातार उकसाने पर निर्भर रहता है। 


नेता और अहिसक प्रतिरोधकारी 


जब सत्याग्रही समुदाय अहिसक प्रतिरोध प्रारम्भ करता है, तो नेताकों 
डिक्टेटर (अधिनायक) की-सी सत्ता दे दी जाती है, समूहके आल्तरिक जन- 
तंत्रमें कमी आ जाती है और सदस्योंके व्यक्तिगत निर्णयके अधिकार पर प्रति- 
वन्‍्ध छग जाता है। सत्याग्रही समुदायके सदस्य नेताको और उसकी सम्पूर्ण 
ब्रतिरोध-योजनाको स्वीकार या अस्वीकार कर सकते हैं। छेकिन स्वीकृति 
बिना किसी मानसिक संगोपनके होनी चाहिए और अनुगामियोंको नेताके 
निर्णयमें पूर्ण श्रद्धा होती चाहिए। उसका दत ही विधात है और उसके 
अनुगामियोंको जी-जानसे उसकी आज्ञा माननी चाहिए। सैनिकोंकी तरह 
सत्याग्रही स्वयंसेवकोंकों भी आज्ञाका करा पुछनेका अधिकार नहीं; उनका 
कर्तव्य है जान लड़ाकर भी आज्ञा-्पाछन कला 

अहिंसक प्रतिरोधमें और हिंसात्मक युद्धमें सिपाहीकी स्थिति नेताके 
सम्बन्धमं लमभग एकसी है। जब तक वह सेनाका सदस्य है, फिर वह सेना 
हिसात्मक हो या सत्याग्रही, उसे इस निर्णयका अधिकार नहीं कि जिस कामको 
करनेकी उसे आजा मिली है उसको वह करेगा या नहीं ? यह निःसन्देह दवाव 
है, छेकिन नेता सत्याग्रही सिपाही पर उसकी इच्छाके विरुद्ध, उसे अपमानित 
ज++-+_--+__+_ 

१. गांवीजीका १७ सितम्बर, रेट ही वक्तव्य, हिंस्‍्ट्री ऑफ दि 
कांग्रेस, पृ० ९२२-३२। 

२. यं० इं०, भाग-२, पु० रे१२। 

३. यं० इं०, भाग-२, पृ० ११९१ 
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१३० सर्वोदिय तत्त्व-दर्शन 


करनेके लिए था उसकी मनुष्योचित प्रतिष्ठा पर आधात करनेके लिए यह 
दवाव नहीं डालता। यह दवाव आत्म-नियंत्रण है, क्योंकि सत्याग्रही सिपाही 
स्वेच्छामे, आन्तरिक प्रेरणासे, सत्याग्रही अनुझासनको स्वीकार कसा हैं 
और हिंसावादी सिपाहीके प्रतिकूल उसे सत्याग्रही समुदायकों जब चाहे तब 
छोड़ देनेकी स्वतन्त्रता रहती है। 

गांधीजी अहिंसक प्रतिरोधमें छगे हुए समुदायके नेताके निर्णय पर 
जनतंत्रात्मक प्रतिवन्‍्ध क्‍यों नहीं रखते ? इसका एक कारण तो यह है 
कि किसी भी प्रकारके युद्धमें सिपाहियोंके लिए अनुशासन अविवाय है। 
दूसरे, वहुतसें सत्याग्रहियोंके लिए अहिसा कामचलाऊ नीतिकी वात होती है; 
न कि श्रद्धाकी। अत: उनके सामने सदा हिसा और अहिसाके चुनावकां 
मौका रहता है और आवश्यकता पड़ने पर हिंसाके प्रयोगका प्रदोभव 
रहता है।' सत्याग्रही नेतामें यह कमी नहीं रहती; क्योंकि वह दुखद 
आवश्यकता और दुवेलताके कारण नहीं, परन्तु अपनी इच्छासे और नैतिक 
शक्तिके कारण अहिसक है। 

लेकिन सत्याग्रही तेताकों चाहिए कि वह अपने अनुगामियोंकी वफा- 
दारी पर अनावश्यक दबाव न डाले। उसे चाहिए कि वह उनको तक द्वारा 
सन्तुष्ट करते और उनके हृदय और बुद्धिको अपने साथ ले चलनेका प्रयत्न 


करे। लेकिन यदि तक सल्तुष्द न कर सके, तो अनुगामियोंको श्रद्धाकी 
सहारा लेना चाहिए।' 


नेताका आन्तरिक नियन्त्रण 


लेकिन सत्यकी स्वतत्त्र शोधके लिए और अन्तरात्मा द्वारा ठीक एप 
प्रदशनके लिए सत्याग्रहीकों वह शुद्धता प्राप्त करनी चाहिए, जो गांधीजीकें 
शब्दोंमें “ कठोरतम अनुशासनका प्रौढ़ परिणाम है । यदि सत्याग्रहीकों अपना 
विधि-निर्माता स्वयं बनना है, तो अनिवार्य शर्त यह है कि “ उसे ईवरसे 
डरना होगा और इसलिए अपने हृदयको छगातार शुद्ध करते रहता होगा। हे 
सम्यक्‌ पथ-प्रदर्शन प्राप्त करनेके लिए मनृष्यके हृदयको प्रेम, सत्य, शुद्धता, 
अपरिग्रह और. निर्मयताके पांच आवश्यक नियमोंको अपना लेना होगा। ४ 
गांधीजीके अनुसार ईश्वरका पथ-प्रदश्शन प्राप्त करनेके लिए यह शर्त आवश्यक 
है कि भनुष्य अपने अहंको मिटा दे अथवा अपनेको शून्यमें परिवर्तित कर दें। 

१. यं० डूं०, २-२- ३० । 

२. ह०, १०-६-३९, पृ० १५८। 

३. यं० इं०, भाग-३, पु० १५४। 

४. बार, पृ० ११५। 
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हम ऊपर शुद्ध करनेवाले अनुशासतका, जिसकी गांधीजीने व्यवस्था की 
है, विस्तृत विवेचन कर चुके हैं। इस अनुशासनसे सत्याग्रहीके जीवनमें एक- 
रूपता आती है, उसकी अहिंसा गत्यात्मक हो जाती है और उसके अन्तर- 
ज्ञानमें निश्चितता भाती है। उसमें उच्च अनुभूतिकी क्षमताका विकास होता 
है और आत्मशक्तिकी कार्ये-पद्धति उसकी समझमें आने लगती है। 
गांधीजी आध्यात्मिक विकासमें और सत्यके ज्ञानमें मौन, प्रार्थना और 
उपवासको वहुमूल्य सहायक वताते हें । उनके अनुसार मौन सत्याग्रहीके 
आध्यात्मिक अनुशासनका एक अंग है। उनको प्रतीत होता था कि जैसे प्रकृतिने 
उनको मौनके लिए ही बताया था। मौतके समय वे ईश्वरके साथ उत्तम 
रीतिसे सम्पर्क स्थापित कर सकते थे। इससे उनकी आत्माकों आन्चरिक 
* शान्ति मिलती थी। उनके अनुसार मौनमें आत्मा स्पष्टतर प्रकाशमें अपना 
भार्ग लेती है। साधकको एक स्वाभाविक मानवीय दुर्वछता पर विजय पानेके 
लिए; भी मौत पालता आवश्यक है। यह दुर्बंछता है जानन्वुझकर या 
अनजानमें सत्यको दवाना या घटाना-वढ़ाना। 
उपवास और प्रार्थना शरीर पर आत्माका आधिपत्य स्थापित करनेमें 
सहायक होते हैं और हमारी दृष्टिकों परिष्कत करते हैँ । लेकिन उपवास 
और प्रार्थना तभी उपयोगी हो सकते हैँ जब वे दिखावेके लिए यंत्रवत्‌ 
न किये जायें । ” . . . प्रार्थना धर्मका सार और उसकी आत्मा है और 
इसलिए प्रार्थना मनुष्य-जीवनका केन्द्र होनी चाहिए, क्योंकि धर्मके विना 
कोई मनुप्य जीवित नहीं रह सकता। « « * प्रार्थनाके विना आन्तरिक शात्ति 
नहीं मिलती | ”' शरीरके लिए जितना अनिवार्य भोजन है, उससे भी 
अधिक अनिवार्य आत्माके लिए प्रार्थना है। क्योंकि कोई मनुष्य आवश्यकतासे 
अधिक भोजन तो कर सकता है, पर प्राथनाकी अधिकता कभी नहीं हो 
सकती । ” “ प्रार्थना व्यर्थका (इलोकादि) दोहराना नहीं है और न उपवास 
शरीरको केवल भखों मारना हैं। प्राथनाका स्रोत हैं ईदवरकों श्रद्धासे 
जाननेवाला हृदय; और उपवास है अशुभ यथा हानिकर विचार, कार्य बायिता 
भोजनसे अछग रहना। ”* “ हार्दिक प्रार्थना एक आच्तरिक आकांक्षा है, जिसकी 
अभिव्यक्ति मनुष्यके प्रत्येक शब्द, प्रत्येक कार्यमे ही नहीं, वल्कि प्रत्येक विचारमे 
भी होती है। ”'* उपवास मनुष्यकी प्रार्थनाकों जीवित वात है और आत्माको 
ईदवर-परायण वनाकर शान्ति देता है।. वास्तवमें उपवास सबसे सच्ची प्रार्थना 


९ य७ ०, २३-१० ३० पुणे २१०) 

२. हु०, १०-४-३७, १० द३। 

३. यं० इं०, भाग-३, १० ९७७६-७७) 

४, गांधीजीका २३ अक्तूबर १९४टं की वक्तव्य | 
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है। बिना उपवासके प्रार्थना नहीं हो सकती और ऐसा उपवास जो प्रार्थनाका 
अंग नहीं है केवल शरीरकी यातना ही है। इस भ्रकारका उपवास तपस्या और 
आध्यात्मिक प्रयास है। इस प्रकार गांधीजी अपने २१ दिनके आत्मशुद्धिक 
लिए किये गये उपवासको, (जों ८ मई, १९३२ को आरम्भ हुआ था) 
: ४५१ दिनकी निरन्‍्तर प्रार्थना” कहते हैं । प्राथनाका अंग होनेके लिए 
उपवासको अधिकतम व्यापक रूपवाला होना चाहिए । झरीरके उपवासके 
साथ साथ सब इन्द्रियोंका भी उपवास होना चाहिए। गांधीजी अल्प-भोजनको, 


जो सेवाके लिए शरीरके निर्वाह भरको पर्याप्त हो, शरीरका सतत उपवातत 
मानते हैं।' 


गांधीजीका जीवन प्रार्थना और उपवासकी संभावनाके अनुसंधातकी एक 
अनुपम कथा है। वे उपवासके विशेषज्ञ हैँ । उपवास उनके जीवनका अविभाज्य 
अंग है और उसको उन्होंने यथाशक्ति एक विज्ञानमें परिणत कर दिया है।. 
गांधीजी प्रार्थनाकों सबसे बड़ा अस्त्र मानते हैं।' सन्‌ १९३१ में उन्होंने कहा 
था, “ जैसे-जैसे समय वीतता गया ईइवरमें मेरी श्रद्धा बढ़ती गयी और 
प्राथनाकी आंकाक्षा भी उतनी ही दृढ़ बनती गयी। प्रार्थनाके बिना मुझे अपना 
जीवन नीरस और शून्य प्रतीत होता है।” * एक भी क्षण ऐसा नहीं होता था जब 
दे सर्वदर्शी साक्षीकी उपस्थितिका अनुभव न करते हों। उनका कोई भी कार्य 
विना प्रार्थनाके नहीं होता था। उन्हें ऐसा कभी नहीं छगा कि ईइवर उनको 
ओरसे उदासीन हो गया है। जब क्षितिज अधिकतम अचन्धकारूर्ण होता था, 
तब गांधीजी ईश्वरकों निकटतम पाते थे। जब वे महत्त्वपूं निर्णय करते थे 
तब उन्हे “धीमी शान्त आन्तरिक आवाज ” स्पष्ट और ठीक सुन पड़ती थी। 
यह आन्तरिक पुकार ईइवरकी आवाज थी। एक वार यह आवाज सुन लेते 


पर गांधीजी तुरू्त उसका पालन करते थे; उनके लिए निर्दिष्ट पथसे हंटनेका 
तो कोई सवाल ही नहीं उठता था। 


दा ईद्वरके निरन्तर ध्यानसे उनका जीवन इस प्रकारका वन गया थीं 
हे अनुभव करते थे कि उसके साधारण कार्य भी आत्म-प्रेरणाकी अभि- 
व्यक्ति हैँ ।" वास्तवमें गांधीजी आत्माकी धुंधली, अस्पष्ट गतिकी अनुभूति 





१. वापूज लेट्स दु मीरा, पृ० र४१-४२, र४५, रेप४ड। 

२. गांधीजीका २१-९-/३२ का वक्तव्य, हिस्ट्री ऑफ दि कांग्रेस, 
पृ० ९२३; यं० इं०, भाग-२, पृ० १२३। डर 

3४6०, ९०१२-३९ पु० रे७३ 

४. नेधन्स वॉइस, पृ० १०२। 

५. आत्मकथा, भाग-४, अ० ११, पृ० २४०। 
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प्रयत्तशील रहस्यवादी साधक हैं।' उन्हें विशुद् सत्यकी, विश्वात्माकी, पूर्ण अनु- 
भूति नहीं होती -- किसे होती है ? -- लेकिन दूर-दूरसे उसकी झलक वें 
देखते हैं। इसो सफलताने उनको इतिहासके महानतम व्यक्तियोंकी पंक्तिमें 
स्थान दिया है। 

संक्षेपमें, नैतिक पथ-तिर्वारण पर गांधीजीके विचार जनतंत्रीय नेतृत्वका 
बाद उपस्थित करते हैं। वे अनियंत्रित शक्तिके अधःपतनकारी प्रभावको नहीं 
भुलाते। इसीलिए वे सत्याग्रही नेता पर दोहरा -- आन्तरिक और वाह्य -- 
प्रतिवन्‍्ध लगाते हैं। वे नैतिक और आध्यात्मिक शुद्धता पर, आत्मानुशासन 
पर जोर देते हैं। यह अनुशासन नेताकी नैतिक अनुपातकी भावताकों विकसित 
करता है और उसे सत्यकी निडर साधना और सर्वश्रेष्ठ शक्ति, आत्मशक्ति, 
के प्रयोगकी क्षमता देता है। गांधीजी इस वातके पक्षमें भी हैं कि अनुगा- 
च्च्त्ल्ल्््स्सचच्च्ननन शनि म न निनत सता ९ 

१. गांधीजीका विश्वास है कि उच्च प्रेरणाकी प्राप्तिकी आवश्यक शर्ते 
यह है कि, “आत्माकी एक ऐसी महान संकटपूर्ण स्थिति हो जाय कि आप 
मानसिक दुःख और यंत्रणासे हिल उठे। उस संकट-कालमें या तो व्यक्तिकी 
आत्मा अनन्त विश्वात्माकी ओर उठती हैं, या फिर. उस भयंकर कष्टको 
न सह पाकर पिछड़ती है और पाथिव शरीरसे तिकटतर सम्बन्ध स्थापित 
करनेमें विश्राम ढूंढ़ती है। पहले विकल्पमें सत्यकी आवाज सुन पड़ती है, 
दूसरेमें व्यक्ति जड़ जगत्से एकरूपता स्थापित करता है और अपने आचर 
णको उसीके अनुकूल बनाता है।” -- ऊप्णदास : सेवन मंथ्स विद महात्मा 
गांधी, भाग-१, पू० ४००-०१॥ हि 

सन्‌ १ ९४०-४१ के सत्याग्रह आन्दोलनके निर्णयके सम्ब्धमें भी 
गांवीजीने कहा था, “ असीम यातनाके वाद उसकी उत्पत्ति हुई थी।' हें" 
२२-९--४०, प्‌ ० ९। चर 

अपने न ” की चर्चा करते हुए, जिसने अर प्रलोभनके 
भयसे मुक्त किया, एक बार उन्होंने कहा था, / फिरसे जन्म होनेका यह अनु 
वही है जिसका वर्णन ईसाई लोग ईसामें अपने विश्वासके सम्बन्ध करते हैं। 
अर्थात्‌ ऐतिहासिक ईसामें नहीं परन्तु एक ऐसे रहस्यातस सम्बन्धमें, जो अभ | 
करके ही समझा जा सकता है। इस फिरसे जन होनेका अर्थ है ईशवरको 
पितारूपमें जानना. और इससे भयका निराकरण होता है। . * : महान पीड़ाके 
हारा ही ऐसा बना जा सकता है, परल्तु बादमें नवीन जन्मके हर्षमे से 
पीड़ा भूल जाती है।” वार, १० १०८। 

गांधीजीका यह भी मत हैं कि ४ ऐसी विनम्नता, जिसके कारण मनुष्य 
बपनेको ईश्वरके सामन शून्यवत्‌ समझता हैं। रहस्यात्मक अनुभवके लिए 
जावद्यक है।” वार, पृ० ११४। 


१३४ सर्वोदिय तत्त्व-दर्शन 


मियोंकी आज्ञाकारिता विवेकपूर्ण होनी चाहिए और इस आज्ञाकारिताको उनके 
व्यक्तिगत निर्णय और अन्तरात्मा पर आधारित होता चाहिए । स्वतंत्रता बोर 
न्‍्यायको सत्तावादकी विजयसे वचानेके लिए ओर शान्ति तथा जनतत्त्रकी रक्षाके 
लिए निस्संदिग्ध रूपसे ईमानदार नेता और जनतामें साहसपूर्ण, जागछक, 
नागरिकताकी भावना नितान्त आवश्यक्‌ है। 


हि 
सत्याग्रह -- जीवन-मार्गके झूपमें 


ऊपर वर्णित शुद्ध करनेवाले अनुशासनका ध्येय है व्यक्तिकों सत्याग्रहके 
प्रयोगके लिए तैयार करना। 


सत्याग्रहफा अर्थ 


सत्याग्रह शब्द गांधीजीने दक्षिण अफ्रीकामें वहांकी सरकारके विद 
भारतीयोंके अहिसक प्रतिरोधके सच्चे रूपका परिचय करानेंके लिए गढ़ा था। 
वे विश्ेप रूपसे सामुदायिक सत्याग्रही प्रतिरोध और निष्क्रिय प्रतिरोव थी 
पैसिव रेज़िस्टेन्सके अन्तरको स्पप्ट करना चाहते थे। 

प्रचछित भाषामें सत्याग्रह अहिसात्मक प्रतिरोधके साथ समीक्षत किया 
जाता है; लेकिन सत्याग्रह केवछ अहिंसक प्रतिरोधके विभिन्न झुपों -< 
असहयोग, सविनय अवज्ञा, उपवास, धरना इत्यादि -- तक ही सीमित नहीं हैं। 
सत्याग्रह अहिसात्मक प्रतिरोधसे कहीं अधिक व्यापक है। सत्याग्रहका शार्क्दि्क 
अथं है सत्य (जिसके अन्दर अहिसा भी सम्मिलित है) को मानकर किसी 
वस्तुके लिए आग्रह करना, अथवा सत्य और अहिसासे उत्पन्न होनेवाला बढ 
सर्वोच्च सत्य है आध्यात्मिक एकता और उसकी उपलब्धिका एकमात्र माँग 
है अहिसक होना, अर्थात्‌ सबसे प्रेम करना और सबके लिए कष्ट सहनीं। 
इसीलिए गांधीजीके अनुसार सत्याग्रह आत्मशक्ति या प्रेमशक्तिका पर्याथ- 
वाची है। इस प्रकार सत्याग्रह अहिसक साधनों द्वारा सच्चे ध्येयकी साधना 
है। वह “ प्रतिपक्षीको कष्ट देकर नहीं, स्वयं कष्ट सहकर सत्यकी रक्षा है। 
सत्याग्रह सत्यके लिए तपस्या है।' इस व्यापक अर्थमें सत्याग्रहमें सव विधायर 


१. दक्षिण अफ्रीका (पूर्वा्ध), पृ० १७३-७४; आत्मकथा, भागों 
ज० २६९। 


२. स्पीचेज्, पृ० ५०१। 
हे. यं० इं०, भाग-२, पृ० ८३८। 
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४ सुधारों और संवैधानिक सेवाके कार्योका समावेश हो जाता है। इस अभेमें 
सत्याग्रह संवेधानिक पद्धतियोंका भी निराकरण नहीं करता । वास्तवमें गांधीजी 
अहिसक प्रतिरोवकों नागरिकका संवैधानिक अधिकार मानते हैं।। 


सत्याग्रह और निष्किय प्रतिरोध 


०० 


सत्याग्रहको, विशेषकर उसकी दो अमल शाखाओं -- असहयोग और 
सविनय अवज्ञाको इस शताव्दीके प्रारंभमें इंस्लैप्डमें हुए निष्क्रिय प्रतिरोध 
(पैसिव रेजिस्टेन्स) आन्दोलनके साथ नहीं मिलाना चाहिए। दर्क्षिग 
अफ्ौीकामें स्वयं गांधीजीने ' निष्किय प्रतिरोध शब्दका प्रयोग सत्याग्रहके 
अर्थमें किया था। ' हिन्द स्वराज्य ' के अंग्रेजी संस्करणके १७ वें अध्यायका 
... जिसमें वास्तवमें सत्याग्रहका वर्णन है -- शीर्षक पैसिव रेजिस्टेन्स ' हैं। 
छेकिन सन्‌ १९०९ में ही गांधीजी यह जानते थे कि पैसिव रेजिस्टेन्स | 
सत्याग्रहका अधिक प्रचलित परच्तु प्रेमशक्ति या आत्मशक्तिसे कम शुद्ध 
वर्णन है।' बादमें गांवीजी सत्याग्रह और पैसिव रेजिस्टेन्स (निष्किय 
प्रतिरोध) में स्पष्ट भेद करने छगे। 

सत्याग्रह और निष्क्रिय प्रतिरोध दोनों आक्रमणका सामना करनेकी, 
झगड़ोंको निपठानेकी और सामाजिक वैंधा राजनैतिक परिवर्तनोंकी पद्धतियां 
हैं। छेकिन इन दोनोंमें मूलभूत अन्तर है। भेदका कारग यह है कि पैंसिव 
रेजिस्टेन्स --- जिस हूपमे इंग्लैण्डमें वोटका अधिकार मांगनेवाली स्त्रियों 
और उम्र मतवाले सॉन-कल्फामिस्ट ईसाइयोंने और. फ्रान्सीसियोंके विरुद्ध हर 
प्रदेशके जर्मनोंने उसका प्रयोग किया था “7 कामचलाऊ राजनैतिक शस्त्र है। 
दूसरी ओर सत्याग्रह नैतिक अस्त्र हैं और उसका आधार है शरीर-शरक्तिकी 
भपेक्षा आत्मशवितिकी श्रेष्ठता। पेसिव रेजिस्टेन्स दुर्वंलका शस्त्र हैं। पल कि 
सत्याग्रहका प्रयोग वे वीर ही कर सकते हैं, जितमें विना मारे मस्तक साहस 
है। पैसिव रेजिस्टेन्समें उद्देश्य होता दै श्तिपकीकी कक परेशान करना कि 
वह हार मान छे; सत्याग्रहका उस है प्रेम और घैय॑पूर्वक कष्ट सेहत करके 


१. देखिये पुस्तकका अव्याय ६० । 

२. हिन्द स्व॒राज (अं. )) १० ६६! 

३, अंग्रेजी भाषामें पैसिव रेजिस्टेल्स (निष्किय प्रतिरोध) का छूगभग 
समानार्थक शब्द नॉन-रेजिस्टेल्स (अप्रतिरोध ) हैं। किल्तु सी? एस० केस 
के अनुसार निष्क्रिय प्रतिरोध और अप्रतिरोधमें भेद है। अप्रतिरोध समर्पण 
कर देनेकी और, निष्किय कृष्ट-सहनकी मनोवृत्ति हैं, जे कि विष्करिय 
प्रतिरोध अपेक्षाकृत अधिक सर्त्रिय और आक्रमणशील है। देखिये, केस : वॉन- 


वायोलेन्ट कोअशन, पूृ० ५१) 


१३६ सर्वंदिय तत्त्व-दर्शान 


विरोधीका हृदय-परिवर्तन करना और उसकी भूल सुधारना। पैसिव रेजिस्टेल्सम * 
विरोधीके लिए प्रेमकी गुंजाइश नहीं; सत्याग्रहमें घृणा, दुर्भावना इत्यादिक 
लिए कोई स्थान नहीं। इस प्रकार “ सत्याग्रह गत्यात्मक है, पँतिव रेजिस्टेन्स 
स्थित्यात्मक हे। पैसिव रेजिस्टेन्स निषेधात्मक झूपसे कार्य करता है बौर 
उसका कष्ठ-सहन अनिच्छापूर्वक और निष्फल होता है; सत्याग्रह विधायक 
रुपसे कार्य करता है, प्रेमके कारण प्रसन्नतासे कप्ट सहन करता है और 
कष्ट-सहनको फलप्रद बनाता है।”' यद्यपि पैसिव रेजिस्टेन्स और हितामे 
भेद किया जाता है और पैसिव रेजिस्टेन्स हिसासे सामान्य हूपते हुए 
रहता है, क्योंकि दुर्वछ व्यक्ति हिसाका प्रयोग नहीं कर सकता, फिर भी 
पैसिव रेजिस्टेस्स उचित अवसर पर हिसात्मक उपायोंके प्रयोगके विरुद्ध 
नहीं हे; दूसरी ओर सत्याग्रह किसी भी रूपमें, अनुकूछतम परिस्थिति 
भी, हिसाके प्रयोगकी आज्ञा नहीं देता। सत्याग्रहके विपरीत पैसिव रेथि 
स्टेन्सका प्रयोग हिसात्मक ऋरान्तिके पूरकके रूपमें या प्राथमिक झूपमें हो 
सकता है। पैसिव रेजिस्टेन्समें आन्तरिक शुद्धताका अभाव है, सत्याग्रहरी 
तरह वह साधनोंकी शुद्धताकों आवश्यक नहीं मानता और प्रयोग कलः 
वाले व्यक्तियोंके चरित्रकी नैतिकताकी उपेक्षा करता हे। दूसरी ओर, सला- 
ग्रहमे उद्देश्यसिद्धि और सत्याग्रहीके आन्तरिक सुधारमें घनिष्ठ सम्बस्ध है। 
पैसिव रेजिस्टेन्सका प्रयोग सावंभौम नहीं हो सकता। उदाहरणके लिए, सला- 
ग्रहकी तरह उसका प्रयोग अपने घनिष्ठ सम्बन्धियोंके विरुद्ध नहीं हो सकता। 
दुर्वेहता और निराशाकी भावनासे प्रयुक्त पैसिव रेजिस्टेन्स नेतिक दुर्वछृताको 
बढ़ाता है, दूसरी ओर सत्याग्रह सदा आंतरिक शक्ति पर जोर देता है और 
वास्तव उसका विकास करता है। पैसिव रेज़िस्टेन्सकी अपेक्षा सत्याव्रह 
अन्याय और अत्याचारका अधिक प्रभावशाली और निश्चित विरोध हैं। 
लेकिन पैसिव रेज़िस्टेन्स (निष्किय प्रतिरोध) वास्तवमें निष्क्रिय नहीं होता, 
क्योंकि प्रतिरोध सदा सक्रिय होता है।' 

सारे संसारमें और प्रत्येक कालमे अहिसा ही घरेलू झगड़ोंको तिपठानेकी 
पद्धति रही है। गांवीजीने घरेलू जीवनके इस नियमका प्रयोग सामूहिक 
जीवनके विभिन्न क्षेत्रोंमें किया है। अपने अनुसन्धानों द्वारा उन्होंने सत्या- 


| ब्ये 
प्रहको “युद्धका नैतिक समतुल्य' और सामूहिक झगड़ोंकों निपटानेकी पद्धति 
वना दिया है। 


६. ह०, २५-६-३८, पृ० १६४, महादेवभाई देसाईका नोट। 


मकर भाग-४, अ० २६; यं० इं०, भाग-१, पृ० २९२; 
/, 0 9 १ 7 दक्षिण अफ्रीका, अ्‌० २ १ * ७० .. जा ८,पृ० १ १ १ * 
ह०, २५-६-३८, पृ० १६४। री 
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व्यक्तिगत जीवन और सत्याग्रह 


लेकिन आत्मशक्ति होनेके कारण सत्याग्रह | मार्ग, सत्य और जीवन ” 
है। झगड़ोंको निपठानेके अतिरिक्त सत्याग्रहका उपयोग जीवनके अन्य कार्योमिं 
भी हो सकता है। अहिसाका प्रयोग दैनिक जीवनमें माता-पिता, वच्चों, मित्रों, 
अपराधियों और मानवेतर सुष्ठिके प्रति भी हो सकता है। गांधीजी कहते हें 
“वह (अहिंसा) ऐसी शक्ति है, जिसका उपयोग व्यक्तियों और समुदायों 
दोनोंके द्वारा हो सकता है। उसका उपयोग राजनैतिक मामलोंमें उसी 
प्रकार हो सकता है जिस प्रकार घरेल्‌ मामूलोंमें । उसका सार्वभौम उपयोग 
उसके स्थायी और अजेय होनेका प्रत्यक्ष प्रमाण है।”' मेरे लिए सत्या- 
ग्रहका नियम, प्रेमका नियम, एक शाइवत सिद्धान्त है। में उत सबके साथ, जो 
शुभ हैं, सहयोग करता हूं। मेरी इच्छा उस सवके साथ असहयोग करनेकी 
है, जो अशुभ है, चाहे उसका सम्बन्ध मेरी स्त्रीके साथ हो, मेरे प्रुत्रके 
साथ हो या मेरे अपने साथ हो। 

वे इससे भी आगे जाते हैं और कहते हैँ कि यदि हम संगठित अहिसाको 
सामुदायिक झगड़ोंमें वास्तवमें कारगर वताना चाहते हैं, वो हमें अहिसाका 
व्यवहार अपने दैनिक जीवनके प्रत्येक क्षेत्रमं करना होगा। यदि हमारी 
अहिसा सच्ची है, तो उसे हमारे साधारण जीवनका अंग होना चाहिए; 
उसे हमारे विचार, शब्द और कार्यमें प्रकट होना चाहिए और हमारे सम्पूर्ण 
व्यवहारको प्रभावित करना चाहिए। इस प्रकार उन्होंने सन्‌ १९३५ में 
लिखा, “ अहिसाको जीवन-सिद्धान्त वननेके लिए सववे-व्यापक होना चाहिए । मे 
अपने एक कार्यमें अहिसक और दूसरेमें हिंसक नहीं हो सकता । ”* उन्हें लगता 
हैं कि संभव है राजनीतिमें अहिसा आवश्यकताके कारण स्वीकृत संदृ्ग 
और कायरताका आवरण हो । सरकारके प्रति तो जनताको मजबूरन्‌ अहिंसाका 

सहारा लेना पड़ता है। इसीलिए जब अहिसाका प्रयोग केवल सरकारके 

साथ नहीं, वल्कि जीवनके दूसरे क्षेत्रोंमें भी किया गीव घरेलू और सामाजिक 
सम्बन्धोंमें भी, जहां हमें हिंसा और अहिसामें चुनाव करनेकी वराव: सुविधा 
ह--तभी यह कहा जा सकता ह्ठै कि अहिसा केवल कामचलाऊ नीति 
नहीं है।* यही कारण है कि गांधीजीके अवुसार दानशीलताकी तरह 


यं० इं०, भाग-३, पु० दे४े४। 
 यं० इं०, भाग-२, पु० १०५४। 
- है०, २९-६-४०, पु० १८११ 
हु०, २१-७-२४०, पु० २१०। 
हू०, १२-१०-३५ पृ० रे७४६ 
. ह०, १९-११-/३८, पृ० देशेशरे४ 
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अहिसाका प्रारम्भ घरसे होना चाहिए। वे कहते हैं, ५अहिसाकी वर्णमाला उत्तम 
ढंगसे घरेलू पाठक्ालामें सीखी जा सकती है और मैं अनुभवसे कह सकता हूँ. 
कि यदि हम वहां सफलता प्राप्त कर लें, ती सब जयह हमारी सफलता 
निश्चित है। अहिंसक मनुष्यके लिए सारा संसार डुदुस्त है।” ' गांधीजीका 
भत है कि सार्वजनिक सत्याग्रह व्यवितगत या घरेल्‌ सत्याग्रहका प्रसार गा 
विस्तृत रूप है। और सार्वजनिक सत्याग्रहको उसी प्रकारके घरेलू मामलेवी 
कल्पना करके परखना चाहिए।' 

जब तक अहिसाकों व्यक्तियोंके हृदयमें स्थान देनेका प्यार मै हो, तब 
तक उसे सामुदायिक और. अत्तर्राष्ट्रीय सम्बन्धोंमें प्रतिष्ठित करनेका प्रयास 
व्यर्थ है। सत्याग्रहीके व्यक्तिगत जीवनकी हिंसा अपूर्ण अनुशासन लक्षण है। 
उस हिंसासे ज्ञात होता है कि सत्याग्रही सत्याग्रहके मूलभूत सिद्धान्त सबके 
साथ आध्यात्मिक आत्मीयताकी उपेक्षा करता है। वह इंस बातका निश्चित 
चिह्त है कि सत्याग्रही नैतिक विकास और आत्म-नियंत्रणके उस स्तर तीं 
नहीं पहुंचा है, जहां हिंसा असह्य हो जाती हैं। मानव-जीवन अविभाज्य 
समग्रता है, इसलिए सत्याग्रहीके व्यक्तिगत जीवनकी हिंसा सत्याग्रही समुदायके 
सदस्यकी हैसियतसे किये गये उसके व्यवहारमें अवश्य अद्शित होगी ! 

यदि कोई व्यक्ति अहिसाको केवल सावेजनिक क्षेत्र स्वीकार करता है, 
तो इसका अर्थ है कि उसकी अहिसा दुर्वकी अहिसा है, वह अहिंसाको केवर्क 
कामचलाऊ नीतिकी तरह स्वीकार करता है और इस नीतिकों वह भारी 
कठिनाइयों या बड़े प्रलोभनोंके कारण बदल सकता है। यह असमंजसकी 
मनोवृत्ति है और व्यक्तिके अच्छा सिपाही बननेमें वाधक होती हैं। क्योंकि 
सिपाही, अहिसाका सिपाही भी, अजेय शक्तिसे तभी लड़ता हैं, जे उसने 
हुसरे विकल्प पूरी तरह छोड़ दिये हों। इसलिए गांधीजीकी राय यह है कि 

जब तक अहिसा मानी जाय तब तक उसे सर्व-प्रथम स्थान देना चाहिए। तभी 

हज हो सकती है। नहीं तो वह केवल दिखावा और शवितिहीत वस्तु 

|| 

गांघीजीके अनुसार यदि अहिसा, सच्ची व्यापक अहिसासे भिन्न, कामचलाऊ 
शस्त्रकी भांति स्वीकार की जाय, तो उससे भारत जैसे पराधीन देशकों राज- 
नैतिक स्वतस्त्रता मिल सकती है। लेकिन राजनैतिक स्वतस्व्रता जनतंत्रवादग 
वाह्मय आकार या गांधीजीके शब्दोंमें ' यांत्रिक जनतंत्र ' या 'पा्लमेंटरी स्वराज 
होगी, न कि अहिसात्मक स्वराज्य या सिद्धान्तकी तरह स्वीकृत जततंत्रवाद | 

१. ह्‌०, २७-७-४०, पृ० २१४। 

२. यं० इं०, भाग-२, पृ० ८२१॥ 

३. ह०, २४-६-३९, पृ० १७४। 
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क्योंकि जब अहिसा कामचलाऊ नीतिकी भांति स्वीकार की जाती है, तो उसका 
अर्थ होता है “ जहां तक छांभदायक हो वहां तक अहिंसा और जब आवश्यक 
हो तो हिंसा।” हिसाका अर्थ है मनुष्योंकी सावनमात समझकर उनका 
प्रयोग। इस प्रकार दुर्वलकी अहिसा अर्थात्‌ कामचढाऊ नीतिकी भांति अहण 
की हुई अहिसा जनतंत्रवादके मूलभूत सिद्धान्तका निषेष है। यह सिद्धान्त 
है--मनृष्योंमें छोटे-से-छोटेका असीम चैतिक मूल्य है। दूसरी ओर, वीर 
मनुष्यकी अहिंसा सब मतुष्योंकी समतामें विश्वास करती है। वह दूसरोंके 
अधिकारोंमें हस्तक्षेप नहीं करती और उनको उद्नतिका पूरा अवसर देती है । 
अधकचरी अहिसा द्वारा प्राप्त स्वराज्यके वाद शक्तिप्राप्तिकि लिए सामान्य 
रुपसे प्रचलित आंतरिक छीता-झपदी अनिवार्य है। ईसे प्रकारके स्वराज्यसे 
शक्ति और स्वतस्त्रता दुवेलों और निर्वनोंके हाथमें नहीं आएगी और यह 
स्वराज्य सच्चा जनतंत्र न होगा। इसलिए गांधीजीका मत है कि दुर्बछकी 
अहिसा हमें सच्ची स्वतंत्रताके ध्येय तक कभी न पहुंचा सकेगी और “ यदि 
उसका बहुत दिनों तक व्यवहार हुआ तो वह हमें स्‍्व-शासनके अयोग्य भी 
बना सकती है। 

: यह ध्यानमें रखनेकी वात हैं कि लगभग ० बर्ष पहले तक गांधीजी इस 
वात पर जोर नहीं देते थे कि सत्याग्रही अहिंसाको सिद्धान्तकी तरह मारते । 
शायद अपने आदर्शकी सिद्धिके लिए वे दूसरोंके सहयोगका यह हु चुका रहे 
थे। उन्हें आशा थी कि व्यावहारिक तीतिकी तरह अहिसाका अभ्यास धीरे- 
धीरे छोगोंको उसे सिद्धान्तकी भांति स्वीकार करनेके लिए तैयार करेगा। 
लेकिन यह साधनोंकी शुद्धताके साथ समझौता था। उन्हें अनुभवत्त ज्ञात हुआ 
कि यह उनकी भूल थी और तव सत्याग्रहीसि उतकी मांग ही गई अहिसाके 
सिद्धान्त पर दृढ़ और अटल श्रद्धा 

ऐतिहासिक दृष्टिसि भी व्यक्तिगत जीवनमें अहिसाका उपयोग उसका 
सामूहिक पद्धतिके रूपमें विकास होनेके वहुत पहले आस हुआ था। 
गांधीजी भी राजनैतिक क्षेत्रमें अर्हिसाके संगठ्ति उपयोगके पहले अपने 
व्यक्तिगत जीवनकी विभिन्न परिस्थितियोंमें उसके उपयोगका व्यापक अदु्भत 


प्राप्त कर चुके थे। वचपनमें ही सत्य और अहिसाके पाठ उनके मन पर 


अंकित हो गये थे और वे इन लियमोंके अनुसार अपन जीवनकों गढ़न 
लगे थे। वह वातावरण, जिसमें उनका पालव-पोपण हुंगा थ, अहिसाकी 
वैष्णव और जैन परम्परासे ओतप्रोत था। उनकी सत्वत॒ुल्य माँ जता आर 
उपवासोंके अनुजझासनपूर्ण जीवनका आदर्श थीं और उर्तक हक 
हुपसे वीर सत्यनिष्ठ पिताने अहितक अतिरोधका जीवित दुष्दान्त उन 
लजल््-ल्----_+भ5भ्+5+55/फ/६$;+7 


१. ह०, १३-७-४०, १० १९७। 
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सामने रखा था।' श्रीमती कस्तूरवा भी गांवीजीके इस विकासमें उनके 
प्रति अहिसक प्रतिरोधका व्यवहार करके सहायक हुई थीं। गांधीजी उतकी 
प्रशंसा इन शब्दोंमें करते हैँ, “ मेने अहिसाका पाठ अपनी स्थत्रीसे तब पढ़ा, 
जव मैंने उप्ते अपनी इच्छानुसार मोड़नेका प्रयत्न किया। एक ओर मेरी 
इच्छाशक्तिके प्रति उसके दृढ़ प्रतिरोधने और दूसरी ओर उसके हारा मेरी 
मूखंतासे होनेवाले कप्टकी मूक स्वीकृतिने अन्तमें मुझे छज्जित कर दिया 
और मेरे इस मूर्खतापूर्ण विचारकों दूर कर दिया कि मेरा जन्म उसके 
ऊपर शासन करनेको हुआ था; और अन्‍्तमें वह मेरी अहहिसाकी शिक्षिका 
बन गई। मैने जो कुछ दक्षिण अफ्रीकार्में किया वह सत्याग्रहके उस तिय॑- 
मका प्रसार था, जिसका उसने व्यक्तिगत रीतिसे अनिच्छापूर्वक व्यवहार 
किया था।” 

गांधीजीका सम्पूर्ण जीवन ऐसे प्रयोगोंसे भरा है, जिनसे प्रकट होता 
है कि किस प्रकार सत्य और अहिसासे मनुष्य जीवनकी जदिल समस्याओंको 
हल कर सकता है। सत्य और प्रेम तथा शान्त, मौन कप्ट-सहन द्वारा और 
जव-जव आवश्यकता हुई तव निडरतासे हिंसाके मुखमें जाकर उन्होंने बहुतसे 
प्रतिपक्षियोंका हृदय-परिवर्तत किया और उनकी उच्च भावनाओंके विकासम 
वे सहायक हुए। जब कभी वे अपनी कोई भूल जान पाते थे, तव तुस्त उसे 
स्पष्ट रूपसे स्वीकार कर छेते थे और उसका उचित संशोधन करते “| 
उनकी आत्मकथा और दूसरे छेख ऐसे सृजनात्मक अनुभवोंसे ओतप्रोत हैं, 
जिन्होंने उनके चरित्रको गढ़ा और उनके तत्त्व-दशनको प्रभावित किया। 
यदि गांधीजोने अपने व्यक्तिगत जीवनमें वाल्यकालसे ही प्रेमके नियमकी 
प्रक्रियका दीर्घकालीन अनुभव प्राप्त न किया होता, तो वें सत्याग्रहकी 


शक्तिशाली अस्त्रके रूपमें विकास करके उसे विशाल जन-समुदार्यों दाए 
प्रयोग किये जाने योग्य नहीं बना पाते। 


सत्याग्रह और व्यक्तिगत: झगड़े 


हे अहिसाको जीवन-नियमके रूपमें स्वीकार करनेका अर्थ है कि व्यकितिको 

दूसरोंके लक. विशेष रूपसे जब वह बुराई और अन्यायका प्रतिरोर् 

रा ! अहिसक होना चाहिए। सत्याग्रहीकी अहिंसाकी परख संघर्षकी 

तेजना और व्यग्रतामें होती है। दूसरोंके अन्यायका विरोध करनेसे पहले 
१. आत्मकथा, भाग-१, अ० १। 


३. राधाकृष्णनके ' महात्मा गांधी ' में छ्वायलड द्वारा उद्धरित । श्रीमती 


कस्तूरवाके का धके 
कक एक प्रतिरोधके दुष्टान्तके लिए देखिये आत्मकथा, जग, 
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उसे अपने जीवनमें अन्याय दूर करतेका भरसक भ्रयल करा साहिए। 


जपने दोपोंकी आत्तरिक जोजमें ही अहिसाका प्रारम्भ और अन्त है। 
बाह्य परिस्थितिमें सुधार सत्याग्रहीकी आंतरिक दशा सुधरनेके बाद ही हो 
सकता है। यदि दूसरोंके अन्यायके विरुद्ध सत्याग्रह चेफ़5 उपयोग करना 
है, तो उससे पहले उसका उपयोग अपनी भूलों और कमजोरियोंके पिंएके 
करना होगा। इसका अर्थ है अहिसक मूल्योंका बुद्धिमत्तापूर्ण अस्यास। यह 
आत्मानुश्ासन, जिसमें भावनाओं और विचारोंके नियस्मणका समावेश होता 
है, सत्पाग्रहीमें अजेय आंतरिक शक्ति या आत्मशक्ति विकसित करता हें। 

गांधीजी पूर्ण आत्मानुशासन या निरपेक्ष जहिसाकी व्यवस्था नहीं फरते। 
वह इस संसारमें असम्भव है। वे पूर्णता पर नहीं, पूर्णताकी ओर अग्रसर 
होनेके प्रयत्त पर जोर देते हे। उनका विश्वास निरत्तर प्रयलशीलतामम 
है। सत्याग्रहीकों अपने सामने वीरोंकी अहिलाका आदर्श रखना चाहिए। 
उसे सदा इस विषयों जागरूक रहना चाहिए कि उसकी अहिसा विगड़ 
कर कायरता न बन जाय। कायरतासे वचकर उसे यधाशरक्ति जादशे तक 
पहुंचनेका प्रयत्त करना चाहिए। 

मानव-समाजमें सदा महत्त्वपूर्ण मतभेद रहेंगे और कभी-फभी ये मतभेद 
शगड़ोंको जन्म देंगे। जहां तक झगड़ोंके निपटारे और अन्यायके प्रतिरोधक 
अहिसक मार्गका सम्बन्ध हैं. भाय: सत्याग्रहीके सामने कठिन समस्याएं आती 
हैं, जो सत्याग्रहीके पथको कठिन बना देती हैं। सत्याग्रहीको पैर्यवान और राहसी 
होता चाहिए और संकटोंका सामना करनेंको तैयार रहना चाहिए तेवा 
उसमें अनुसन्धान-वृत्ति, उपक्रम और साधनोंके सदुपयोगकी क्षमता होनी चाहिए | 
यह जाननेके लिए कि किसी परिशस्थित्ति- वशेपमें वह किस प्रकार व्यवहार 
करे, उस्ते अपनी विवेक-बूद्धि पर निर्मर रहना होगा। छेफिन इसे जध्यागर्ग 
व्यक्तिगत झगड़ोंमें अहिसक प्रतिरोध-सम्बस्धी कुछ सामान्य प्रश्नों पर गांधीजीके 
विचारोंका संक्षिप्त वर्णन अनुपयुक्त न होगा। सामुदायिक व्यवित्यत 
सम्बन्धोंके अह्िसक प्रतिरोधकी सीमारेशा सप्ट रुपसे नहीं सींची जा सा 
व्यवित्रगत प्रतिरोधके सिद्धान्त सामूहिए प्रतिरोध्ं भी छागू होते ६। | 
पिद्धान्तोंके अतिरिवत, सामूहिक प्रतिरोबमें पर्याप्त शोगठल नर के 
बपेक्षाकत अधिक ध्यान देनेगी आवश्यकता है। व्यक्ति अहिसता प्रतिरोधका 
उपयोग व्यूवितयों या समुदाय विरूद कर सता दैं। छेकिल सामान्य सपगे 
जब किसी व्यक्ति द्वारा सत्याग्रहका उमसोग किसी गहँप्वपथ प्रसन पर कह 
प्रभावशाली समुदायके विरुद्ध फियां जीता ४, तो यदू सत्याग्द सामरिक 
भनिरोधमे परिणत हो जाता है। 


र्‌ सु है 
१. हु०, २०-४-४०, पुृ० ५८ । 


१४२ सर्वोदिय तत्त्व-दर्शन 
अवसर 


सत्याग्रही आवश्यक रूपसे झात्तिप्रिय होता हैं। वह बैठा-बैठा झगड़े नहीं 
मोल छेता। गांधीजीके दब्दोंमें, “ सत्याग्रहकी यही खूबी हैं। वह थुद हमारे 
पास चला आता है। उसे हमें खोजने नहीं जाना पड़ता। यह ३7 उसके 
घिद्धान्तमें ही समाया हुआ है। जिसमें कोई वात छिपाई नहीं जाती, किसी 
तरहकी चालाकी नहीं रहती और जिसमें असत्यकी तो गुंजाइश ही रहीं 
होती, ऐसा धर्मयुद्ध अनायास ही भाता है और धघममनिष्ठ मनुष्य उसके 
स्वागतके लिए हमेशा तैयार रहता हैं। पहलेसे जिसकी रचना करनी पड़ 
वह धर्मयुद्ध नहीं है।' सत्याग्रही समाज-सेवा हारा आत्मानुभूतिम 
प्रयल्लशील रहता हैं। जब उसके मार्गमें रुकावट पड़ती हैं, उसकी संवेदनशील 
विवेक-बुद्धिको कोई वात अन्यायपूर्ण जंचती है और उसे आंतरिक प्रेरणा 
होती है, तव वह सत्याग्रहक्ा उपयोग उस बाबाको हटानेके लिए करता है। 
सत्याग्रहक्ा उपयोग केवल समाजके हितके लिए हो सकता है; व्यक्तिगत 
लाभके लिए कभी नहीं हो सकता।' जो मनुष्य व्यवितिगत हानि-छाभकी 
भावनासे ऊपर नहीं उठ सकता, वह सत्याग्रही होनेके अयोग्य है; वेंयोंकि 
सत्याग्रहीको सदा सत्य और न्यायकी रक्षाके लिए अपना सर्वस्व वलिदात 
करनेको तैयार रहना पड़ता है। किन्तु आत्म-सम्मानकी रक्षा अहितक 
प्रतिरोवका उचित कारण है, क्योंकि आत्म-सम्मानकी उपेक्षा समाजकी 
असंतोपजनक नैतिक अवस्थाकी सूचक है। प्रकट है कि सत्याग्रहसे अनैतिक 
कार्यों और अन्यायपूर्ण छाभकी रक्षा नहीं की जा सकती। ३ इस प्रकार 
एक पूंजीपति अहिसा हारा अपनी पूंजीकी रक्षा नहीं कर सकता, क्योंकि 
पूंजीके संचयमें सदैव हिंसा निहित है। 


का सामाजिक हितके प्रश्नोंमें भी सत्याग्रही अहिंसक प्रतिरोध करनेका 
फय स्वयं अपनी मर्यादा और अन्यायके प्रकार तथा गंभीरताकों ध्यान 
रुपकर करता है। जैसा कि गांवीजीके जीवनसे ज्ञात होता है, कुछ अर्वे्सत 


पर सत्वाग्रहों अपेक्षाकृत बड़ी लड़ाइयोंके लिए अपनी शक्तिकी रक्ी करनेके 
उहश्यस छोटे अन्यायकी उपेक्षा कर देता है।" 





दक्षिण अफ्रीकाका सत्याग्रह (पूर्वा्ध) पृ० १३॥ 
* बं० ३०, भाग-२, पृ० ११८३। ह॒ 

है ह्‌०, ५-९- दञ पुृ० २३६ ॥ 

« हैं, १६-२-४७, पृ० २५१ 

- आत्मझवा, पु० १६४। 


सत्याग्रह -- जीवन-सार्गके रूपमें १४३ 


उद्देश्य 

व्यक्तितत और सामुदायिक सत्याग्रहका उद्देयय न तो अन्यायीको 
दवाना, हराना, दंड देना या उसकी इच्छाशक्तिको तोड़ना है और न 
उसको हानि पहुंचाना या परेशान करना है, यद्यपि वास्तवमें सत्याग्रहीके 
प्रतिरोध और कष्ट-सहनसे अन्यायीको परेशानी हो सकती है। सत्याग्रहीं 
अपने विरोधीसे मानवताके नाते प्रेम करता है और उसके उच्चतम अंशको 
प्रभावित करके उसकी न्‍्याय-भावनाकों जाग्रत करना चाहता है, अर्थात्‌ उसका 
हृदय-परिव्तन करता चाहता है। हृदय-परिवतेनका अर्थ है कि प्रतिपक्षी 
अपनी भूलको जान लेता है, उसके लिए पद्चात्ताप करता है और झगड़ेका 
शान्तिमय निपठारा हो जाता है। जैसा गांधीजीने एक वार मिस अगाथा 
हैरिसनसे कहा था, “ अहिंसक पद्धतिका सार हीं यह है कि वह विरोधका 
बन्त करनेका प्रयत्न करती है, विरोधियोंका तहीं। १ अहिंसक युद्धका 
अन्त सदा समझौता होता है, न कि एक पक्षका दूसरे पक्ष पर आधिपत्य 
या प्रतिपक्षीके सम्मात पर प्रहार। इस अरकार सत्याग्रही एक पक्षकी विजयके 
लिए नहीं, परन्तु दोनों पक्षोंकी विजयके लिए हड़ता है। वह अन्यावीकी 
भी मांगके न्यायपूर्ण भागकी उपेक्षा नहीं करना चाहता । उसका उद्देश्य होता 
है दोनों पक्षोंके मतके न्यायपूर्ण अंशोंका समस्य। 

सत्याग्रहका ध्येय उसकी पद्धतिका निर्देश करता है। नि्ेधात्मक रूपसे 
सत्याग्रहीकों सव प्रकारकी हिसासे अलग रहना चाहिए। हिंसा विरोधीके 
विनाशका या कम-सें-कम. उसको चोट पहुंचानेका प्रयत्न करती है, और यह 
उसको सुधारनेका या उसके हृदय-परिवर्तनका मार्ग नहीं है। सत्माग्रहीको 
चाहिए कि इस बातका प्रयत्न करे कि वह जान-वूझ्ञकर अपने विचार, बव्द या 
कार्यसे विरोधीको हानि न पहुंचाये। इस अकार उसको अपने हृदयम की 
घृणा, दुर्भावना, संदेह, प्रतिहिसा या ऐसी ही दूसरी विभाजक भावनाओंकों 


>> द् प्रकारकी 
स्थान नहीं देना चाहिए । जहां तक भाषणका सम्बन्ध है, उसको सेव भके 


गाली-गलीज तथा सम्मान पर प्रहार करनेवाडी गई या: पता 
रुपसे चोट पहुंचानेवाली भापासे बचना चाहिएं। अपने काए डर 
पाशविक शक्तिका प्रयोग नहीं करना चाहिए, क्योंकि है करना महा 
साथ सहयोग करना और उसको सहायता देना है। सव अ्रकारकी उत्तेव पद 
होते हुए भी उसे असहिष्णुता और प्रतिहिसासे बचना चाहिए और ध 
डराना नहीं चाहिए । यदि सत्याग्रही पर आक्रमग हो सो; उसे मृतकता 
नहीं चलाना चाहिए, न उसे बाहरवालोंको अपनी सहायताके 84 
चाहिए; क्योंकि इन दोनों बातोंका अर्थ हैं बरीस्वाकितिता सहारा छेना। 





१. ह०, २९-४-३९, पू० १०१! हे 


श्डड सर्वोदिय तत्त्व-ददन 


विधायक झुपसे “ सत्याग्रही सदा अशुभकी शुभसे, ऋषधको प्रेमसे, असत्यको 
सत्यसे और हिसाकों अहिसासे जीतनेका प्रयल करेगा ।” सत्पाग्रहीको 
भात्मशक्तिकी कार्य-पद्धतिका और प्रतिपक्षीके साथ अपनी आध्यात्मिक एकताका 
बोध होता है, इसलिए वह विरोधीके साथ अपने कुंदुस्वके सदस्यवी भांति 
व्यवहार करता है। उसे चाहिए कि वह विरोधीको भूलसे बचानेके लिए उस 
घरेल रीतिका उपयोग करे, जो मतभेदको कमसे कम करके और जिन वां 
पर दोनों पक्ष सहमत हैं उन पर जोर देकर झगड़ेको निपठाना आसान कर 
देती है । गांधीजी कहते हैं, मैं “ अन्यागीके प्रति, जो मेरा शत्रु है, उन्हीं 
नियमोंका प्रयोग करूंगा, जितका में अपने अन्याय करनेवाले पिता या पृत्रके 
प्रति करता। 

गांधीजी घरेल पद्धतिका वर्णन इस प्रकार करते हैं, “ घरेलू झगड़ों और 
मतभेदोंका निपटारा प्रेमके नियमके अनुसार होता है । जिस सदस्यकों आघात 
पहुंचता है उसे दूसरोंके लिए इतना आदर होता है कि वह जिन लोगोंके 
साथ उसका मतभेद है उनसे बिना नाराज हुए या वदला लिये अपने सिद्धान्तोंके 
लिए कप्ट सह छेता हैं; और क्योंकि क्रोधक्क दमन और कप्ट-सह कंठित 
प्रक्रियाएं है, इसलिए वह तुच्छ बातोंकों बढ़ाकर सिद्धान्तोंमें परिणत नहीं कर 
देता, वल्कि सभी अनावद्यक वातोंमें इच्छापूवंक अन्य कुदुम्वियोंसे सहमर हो 
जाता हैं और इस प्रकार, दूसरोंकी शांति भंग किये विना, अपने-आप अर्धि- 
कतम शाच्तिलाभका उपाय करता है। इस प्रकार उसका कार्य, चाहे वह 
विरोध करे या कुदुम्बरियोंकी वात मान छे, सदा कुदुम्बक्ी भछाईकी वृद्धि 
लिए होता है।* 

प्रतिपक्षीके साथ अपने कुटुम्वके सदस्यकी भांति व्यवहार करनेकी रीति 
है उसके प्रयोजनकी ईमानदारीमें उसी प्रकार विश्वास करना, जिस प्रकार 
सत्याग्रही अपनी ईमानदारीमें विश्वास करता है। “ यदि आप अपने विरोधी- 
का हृदय-परिवर्ततन करना चाहते हैँ, तो आप उसके शुभतर और उदात्ततर 
पक्ष पर और उससे सम्बद्ध बातों पर जोरे देते रहिये । उसकी त्रुटियां सामने 
मा रखिये।”* सन्‌ १९४० में उन्होंने कांग्रेसतनोंको यह सलाह दी कि वे 
मा अनुचित है आओ प्रदर्शनमें अपना ध्यान केन्द्रित न करे “ क्योंकि 
हमें शासकोंका हृदय-परिवतंत करना है और उन्हें मित्र बनाना है। वास्तव, 

१. ये० ई०, ८-८-२९। 

२. स्पीचेज़, पृ० २८४। 

डर. स्पीसेज, पृ० ५०२॥ 





५ ह ६०, भाग-२, पृ० १३१९॥ 
५ मारा: सलीनिग्त, पृ० १७। 


सत्याग्रह -- जीवन-सार्गके हुपमें श्ड्प 


स्वभावसे कोई भी मानव दुष्ट नहीं होता। और यदि दूसरे लोग दुष्ट हूँ, 
तो क्या हम उनसे कम दुष्ट हें? सत्याग्रहमें यही मनोवृत्ति अन्तर्निहित 
है।”' “बदि वह प्रतिपक्षोकों नहीं भी जानता था उसे अविश्वसनीय भी 
समझने लगा है, तो भी उसे प्रतिपक्षीका दृढ़तासे विश्वास करना चाहिये । 
(! यदि ् विरोधी के हम प पे 3, 2 व नल मिल 

दे विरोधी उसे वीस वार भी धोखा देता हैं, तो भी सत्याग्रही इंववंगसव 


वार उसका विश्वास करनेको तैयार रहता है; क्योंकि मनुष्य-स्वभावमें दंढ़ 
श्रद्धा उसके सिद्धान्तका सार हैं। 


समझोता 


२ 


व्यक्तिगत ज्ञगड़ोंको निपठानेकी सत्याग्रही पद्धतिमें घरेलू झगड़ोंके 
सादृब्यसे जो बातें सम्मिलित हैं, वे हैं समझाना-दुत्ञाना और विवेचन, झगड़ेका 
किसी ऐसे मनुष्य द्वारा निपटारा जिसके निर्णयमें दोनों पक्षोंकों विश्वास है, 
बसहयोग, यदि सत्याग्रहीकों आज्ञा देनेकी सत्ता अन्यायीको प्राप्त हैं तो उसकी 
आज्ञाकी सविन्य अवज्ञा, प्रतिरोवके परिणामस्वरूप कप्ट-सहत, उपवास आदि। 
अहिसक प्रतिरोध आदिसे अन्त तक शुद्ध रहना चाहिए और सत्याग्रहीको 
सत्य और अहिंसा पर दृढ़ रहना चाहिए। ः के 

सत्याग्रहीको अन्यायीमें भी पाई जातेवाली उत्क्ृष्टताकी उपेक्षा नह 
करनी चाहिये। विपक्षीके प्रति पूर्ण न्याय करनके लिए यह आवश्यक हैं कि 
सत्पाग्रही अपनी वुद्धिको निष्पक्ष रखे, विपक्षीके दृष्टिगोंगकों समझे और यदि 
आवश्यक हो तो अपने निर्णयमें संशोवन करें। सत्याग्रहीकों सदा मेंते- 
;ल्‍ पसरिर्ततके लिए तैयार रहता चाहिए और जव कभी अपनी भूल 
मालूम हो तब हर तरहकी जोखिम उठाकर भी उस भूलको स्वीकार करन 
चाहिए और उसके लिए प्रायद्वित्त करना चाहिंट ! *५ “ सत्याग्रहीके 53 
जग बह डय बात इजाजत देगी बोहिए कि जे मी भी 
जम परीक्षण और पुर्नानरीक्षण हो और यदि मेरी किसी भूलका आर हे 
तो मुझे उसकी क्षतिपूर्ति करनी चाहिए।' सत्याग्रहीकी शक्ति विपक्षी पा 
उसकी नैतिक उत्कृप्टतामें हैं। असत्यका आग्रह करनेका अर्थ हैं प्रतिप्ठका 
जूठी भावताकी रक्षामें वास्तविक शक्तिकों खो देता । गांधीजी लिखते हें: 





हु०, ३०-३-४०, १० छ७१। 
हु०, ३-६- ३९ पृ० १५० 
साउथ अफ्रीका , पू० ह४ई। 
, यूं० इं०, भाग-२, १० श्र्छ और १४६ 
पृ० ३८७॥ 
५. आत्मकथा, भाग-ईं, पृ० देडई। 
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४ भूलकी स्वीकृति उस झाड़ूकी भांति है, जो धूलको झाड़ देती है और धरातरुको 
पहलेसे अधिक साफ कर देती है। मनुष्य नीतिपथते आग्रहपूवेक भटक कर 
अपने उदिष्ट स्थान पर कभी नहीं पहुंचा है। 

विपक्षीकी भूलका कारण उसका अज्ञान या स्वार्थपरता और दुर्भावना 
होती है -- यद्यपि स्वार्थपरता और दुर्भावनाका भी कारण अन्तमें अज्ञाव 
होता है। इसलिए अहिंसक प्रतिरोधमें --प्रतिरोव चाहे व्यक्तिगत हो, चाहे 
सामूहिक -- सत्याग्रहीका पहला चरण होता है समझाना-वुझाना; समझौतेकी 
वात करना और विवेचन करना। यदि आवश्यक हो तो वह इसके लिए 
तैयार हो जाता है कि कोई मध्यस्थ झगड़ेका निर्णय कर दें। वहें उ+ 
साधनोंका प्रयोग एकदम नहीं करता, तभी करता है जव नर्स साधनों 
काम नहीं चलता। 

हो सकता है कि विपक्षी समझौतेकी बातचीतके लिए तैयार म हो, 
इसलिए सत्याग्रहीका बातचीत द्वारा झगड़ा निपटानेका प्रथल अन्फ़ हो। 
लेकिन असफलता सत्याग्रहीकी भूलके कारण नहीं होनी चाहिए (* /यद्यवि 
सत्याग्रही सदा युद्धके लिए तैयार रहता है, पर उसको शान्तिके लिए भी उतना 
ही उत्सुक होना चाहिए । उसे शाच्तिके किसी भी सम्मानपूर्ण अवसरका स्वागत, 
करना चाहिए।”' समझौतेके प्रारम्भिक प्रयत्नोंके असफल' हो जाने पर भी 
सत्याग्रही सदा संघ्षकी प्रत्येक अवस्थामें शान्तिमय निपठारेके प्रत्येक अवसरका 
उपयोग करनेके लिए तैयार रहता है। यदि आवश्यक हो तो वह रे 
झौतेके लिए विपक्षीका दरवाजा खटखटाता है, क्योंकि वह प्रतिष्ठाकी झूठी 
भावनासे मुक्त होता है। एक वार दक्षिण अफ्रीकाके' अहिसक संघर्षमें, जव॑ 
समझौतेकी जरा भी आशा न रही थी, गांधीजोने अपनी ओरसे स्मट्स 
साहवसे भेंट की। बातचीतके फलस्वरूप स्मट्स साहब नरम पढ़े गये और 
समझौतेके लिए गांधीजीका अन्तिम प्रयत्न सफल हो गया। सन्‌ १९३४ में 
आ्रवणकोरमें वैधानिक सुधारोंके लिए किये गये सत्याग्रहके समय गांधीजीने 
सत्याग्रहियोंको इस वातकी सलाह दी कि यदि दोनों पक्ष एक-दूसरेके बारेमें 
कल पक, कप तो मतभेद बढ़ता रहेगा। इसके के 
आल न जिलो रयोंके साथ प्रत्यक्ष समझौतेकी बातचीत वें का 
का पता है? 3 अर ऐसा तक करना उचित नहीं पक 
शत्युपर आवशा का जगत से होना चाहिए। यह तक रा 
_. 5 भावनाका अस्तित्व स्वीकार करके चलता हैं, जब कि सत्याभ्रह 

न्‍ यं० इं०, भाग-१, पृ० ९९६। 

? १९-३-१९, पृ० ४०। 
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उन्हींके साथ किया जाता है जो सत्याग्रही होनेंका कोई दावा नहीं करते। 
इसलिए सत्याग्रहीका प्रथम और अन्तिम कार्य है सदा सम्मानपूर्ण समझौतेके 
अवसर खोजना। ”' छेकिन यद्यपि सत्याग्रही समझौतेके लिए उत्सुक रहता 
है और “ अनावश्यक वातोंमें स्वेच्छासे दवनेको तैयार रहता है, फिर भी 
वह उन मूलभूत नैतिक सिद्धान्तों पर कभी नहीं झुकता, जिनके कारण संघर्ष 
हुआ है। गांधीजीने एक वार कहा था, / मेरे समझौते देशको या (राष्ट्रीय) 
हितकों हावि पहुंचाकर कभी न होंगे।. मूलभूत बातोंमें समझौता 
(विरोधीके प्रति) समर्पण है। इसलिए समझौता तभी हो सकता है, जब 
दोनों पक्ष मूलभूत वातोंके बारेमें एकमत हों। 

हमारे देशके कुछ आलोचक गांधीजीसे इस मर पर सहमत नहीं हैं। 
उनकी राय है कि समझौतेकी मानसिकता सत्याग्रही सिपाहियोंका जोश ठंडा 
और शक्ति कम कर देती है। मनोवैज्ञानिक और ऐतिहासिक दृष्टिकोणसे 
लड़ाईका एक उचित अवसर होता है, जो समझौतेकी वातचीतमें हाथसे जाता 
रहता है और जब अन्‍्तमें लड़ाई प्रारम्भ होती है तो अनुकूल वातावरण 
नहीं रहता। 

लेकिन गांधीजीके अनुसार समझौतेके लिए उत्दुकता सत्याग्रहका 
बावद्यक अंग है। सत्याग्रहीकों विपक्षीके साथ अपने आध्यात्मिक सम्बन्धकी 
चेतना रहती है, वह वास्तवमें विपक्षीका मानवके नाते सम्मान करता हैं और 
उसका उद्देश्य होता है शान्ति। समझौता-प्रियता और समझौतेके लिए भयत्त 
करना सत्याग्रहीके इस ऊंचे आध्यात्मिक उद्देश्यको प्रकट करते हैं। इससे 
प्रकट होता है कि सत्याग्रह आवश्यक रूपसे प्रतिरक्षाका युद्ध है, जिसके लिए 
सत्याग्रहीको मजबूरन तैयार होना पड़ता हैं, क्योंकि उसके लिए आत्म-सम्मानका 
कोई दूसरा रास्ता नहीं है। इससे सत्याग्रहीकों जनमतकी सहानुभूति और 
सहायता भी मिल जाती है। # दोनों 

संघर्षकी किसी-त-किसी अवस्थामें, कम-से-कम उसके अन्तिम, दोनों 
पक्षोंमें वातचीत और समझौता तो होगा हीं। प्रारम्भमें ही समझौतेके प्रयलले 
सम्भवतः दोनों पक्ष संघर्षके कप्ट-सहनसे बच जाये। इसके अतिरिक्त सेत्या- 
ग्रहीका सत्यप्रेम भी उसे समझौता-प्रिय वनाता है। वह जानता है कि महू 
सत्यको सदा भिन्न-भिन्न दृष्टिकोणोंसे और आंशिक रुपमें ही देख पर्दे हे 
गांवीजीने एक वार लुई फिल्नरसे कहा था, “में आवश्यक रूपसे समझता 


१. हु०, १०-६- ३९ १० १५३॥ 
२. यं० इं०, भाग-३, पु० १०९५८ | 
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करनेवाला मनुष्य हूं, क्योंकि मुझे कभी इस वीतका विश्वास नहीं रहता 
कि मैं सही हूं।”' इसीलिए उनका कहना है कि / अनावग्ात वातोंमें 
पूरी तरह दव जाना, आवश्यक बातोंकी प्राण देकर भी रक्षा करनेकी 
आंतरिक शक्ति प्राप्त करनेकी पूर्व शर्त है। इस प्रकार समझौतेकी वात- 
चीत करनेसे इनकार कर देना या संघर्ष प्रारम्भ करनेमें उतावढापत कजा 
सत्याग्रहीके लिए वहुत अनुचित है। 

सामूहिक सत्याग्रहमें समझौतेकी उत्सुकतासे सत्याग्रही सिपाहियोंका 
अनुशासव ढीला न होना चाहिए, क्योंकि सत्याग्रही नेता और उसके सह- 
कारी अनुगामियोंके निकट सम्पकंमें रहते हैँ और उन्हें यह समझाते रहते 
हैं कि अहिसक युद्धनीतिमें समझौतेके प्रयत्तकी और समझाने-बुझानेकी क्यों 
महत्ता है। हिंसात्मक क्रान्तिकी सफलताके छिए यह आवश्यक है कि 
जनताकी विभाजक प्रवृत्तियां और भावनाएं पूरी तरह उत्तेजित कर दी जाय, 
जिसमें क्रान्तिकी आग भड़क उठे और इसलिए समझौतेकी वातचीत इस 
प्रकारके आन्दोलनके लिए विघ्नकारी हैं। लेकिन सत्याग्रह विधायक एंकीः 
करणकी भावनाओंको, विपक्षीके प्रति प्रेम, अप्रतिकार और. सेवाके लिए 
कष्ट-सहनकी उंत्सुकताको जाग्रत करता है। यदि समझौतेका भ्रयत्त सत्पाग्रही 
स्वयंसेवकोंका अनुशासन ढीला कर दे, तो यह इस बातका निश्चित चिह्न है 
किन तो वे सत्याग्रहके आदशंको अपना पाये हें और न उन्होंने रचनात्मर्क 
कार्यक्रका ठीक अभ्यास किया है। यदि विपक्षी धोखेबाज है और समझौ- 
तेकी बातचीतका उपयोग अपनी शक्तिको दृढ़ करनेके लिए करता है, तो 
सत्याग्रहीके लिए चिन्ताकी कोई वात नहीं | सच्ची शक्ति नैतिक उत्हृप्टता हैं; 
और यदि सत्याग्रही शिविरमें सब कुछ ठीक है, तो विपक्षीकी तैयारियोंका 
कोई महत्त्व नहीं ।' 

इसके अतिरिक्त यह सदैव माना जाता है कि समझौतेकी वातचीतके 
असफल होनेकी अवंस्थामें सत्याग्रही युद्ध प्रारम्भ करनेके लिए सो प्रस्तुत 
रहता है। उसे पहलेसे तैयारी करनेकी कोई आवश्यकंता नहीं रहती । 
युद्धको स्थगित करना अथवा चालू रखना उसके लिए एक ही बात है। वह 
गे हल कर लिए युद्ध करता है या उसको स्थगित करता है।' 
शक न के दोनोंके सम्बन्धमें समझाना-बुझाना और विवेचन 
एरना आवश्यक है। इसलिए सत्याग्रही विपक्षीके साथ समझौतेके विरूतर 

१. लुई फिशर: ए वीक विद गांधी, पृु० १०२। ह॒ 
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ब्रंथासके अतिरिक्त जनमतकों भी शिक्षित करेंगा और उन सबके सामने वह 
शान्तिपूर्वक्त अपना मामला रखेगा, जो उसकी वात सुनना चाहते हैं।' 
* इस प्रकार अहिसक प्रतिरोधका सहारा लेनेके पूर्व वह सम्मानपूर्ण समझौतेके 
अन्य सब शान्तिपूर्ण उपायोंका उपयोग कर लेगा। 


कष्द-सहनका महत्त्व 


यदि वृद्धिकों प्रभावित करनेका सत्याग्रहीका प्रयत्त अन्यायीकी 
बनज्ञानता या स्वार्थपरताके कारण असफल हो जाय, तो सत्याग्रहीके लिए 
एकमात्र विकल्प है विरोधीके हृदयको प्रभावित करता। यह काम सत्याग्रही 
सेच्छासे स्वीकार किये गये कप्ठ-सहन ढारा करता है। 

गांधीजी कष्ट-सहनको बहुत महत्त्वपूर्ण मानते हैं। वे सत्याग्रहको 
४ क्ष्ट-अहनका नियम ” और “' सत्यके लिए तपस्या कहते हैं। वे लिखते 
हैं, “मुझे इस विद्वासते कोई नहीं डिगा सकता कि यदि उद्देश्य शुद्ध हो तो 
कप्ड-सहनसे उसकी जितनी उन्नति होती हैं उतनी और किसी (साधन) से 
कभी नहीं हुई है।””* “ उन्नतिका माप कप्ड-सहन करनेवालेके कप्ठ-सहनके 
परिमाणसे होता है। जितना शुद्ध उसका कष्ट-सहन होता है, उतनी ह्दी 
बधिक उसकी उन्नति होती है।”* “किसी भी देशने कभी भी कंप्टन्‍्सहनकी 
अम्निमें बुद्ध हुए बिना उन्लति नहीं की है। मां कैंप्ट-सहन करती है, 
जिसमे उसका बच्चा जीवित रहें। गेहूँके पैदा होनेकी शर्त यह है कि उसका 
वीज नणप्ट हो जाय | मृत्युमें से ही जीवनका उद्गम होता है।  शुढ्धताका 
अर्थ है अनुशासन; और. गांधीजी कहते हैं कि विना अनुशासनके केवल 
कप्ड-महन निष्फल होगा। सत्याग्रहीने पर्याप्त अनुशासन सिद्ध कर ल्यि 
है, इसका चिह्न यह हैं कि कष्ट-सहन आनन्दप्रद हो जाय और सत्याग्रहीको 
“ हिसाके मुखमें सरके वल घुसनेमें  सुल्का अनुभव होने छगे। 

- सत्याग्रहमें होनेवाले कष्ठ-सहतकी कोई सौ 4 है। सत्याग्रहीको 
गम्भीरतम उत्तेजनाके होते हुए भी अपनी प्रवृत्तियों 23 पर 
नियन्त्रण रखना चाहिए और प्रसन्नतासे सव प्रकारकी हानियों और की 
ओंको --- आक्रमण, मारपीट, वहिंप्कार, सम्पत्तिकी हानि और मृत्युकी अनेकों 
सहन करना चाहिए। आत्म-सम्मानके [सवा उसे सब-छुछ जोखिमम डी: 





१. यं० इं०, भाग-क%े १० ४३ 
' २. यं० इं०, भाग-२, (० ८३८ ॥ 
३. यं० इं०, भाग-९ १० <र१। 
४. यं० इं०, भाग-९, १० ए२३०॥। 
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तैयार रहना चाहिए।' और उसे चाहिए कि वह विरोधीको कष्ट-सहन है 
तब तक प्रभावित करता रहे जब तक कि सहानूभूतिके उमड़ पड़ 
विरोधीका हृदय-परिवर्तेत न हो जाय॑। 


जहां तक महत्त्वपूर्ण मामलोंमें विरोधीके हृदय-परिवर्तनका सम्बन्ध हक 
कोई और साधन कष्ट-सहनसे अधिक महत्त्वपूर्ण नहीं। तक और 42. 
बुझानेकी अपेक्षा कष्ट-सहन कहीं अधिक प्रभावोत्ादक है। गांधीजीके शब्द पा 
/ ध्दि आप चाहते है कि वास्तविक महत्त्वकी कोई वात हो जाव, तो दा 
केवल बुद्धिको ही सन्तुष्ट नहीं करना चाहिंए, आपको हृदयको भी भ्रभा के 
करना चाहिए। तक बृद्धिकों अधिक प्रभावित करता है; पल 
. हृदय तक पहुंचकर मनुष्यके आंतरिक विवेककों जगा देता है। कक 
अनुभव है कि जहां पक्षपात दीर्घकालीन होते हैं, वहां केवल बुद्धिको | ४४ 
करना पर्याप्त नहीं होता। बुद्धिकों कष्ट-सहनसे बल देना पड़ता है 
कष्ट-सहन आंतरिक विवेक-चक्षुको खोल देता है। 


कष्ट-सहनकी प्रभाव-प्रक्रिया 


लेकिन कष्ट-सहनसे अन्यायीका नैतिक सुधार कैसे होता है? किस 


प्रकार कष्ट-सहनसे अन्यायीका हृदय-परिवतंन होता है और उसका आन्तरिक 
विवेक जाग उठता है? 


गा लेखोंमे पे वाक्यों में बल गांधीजीने हट... और 

अपने लेखोंमे विखरे हुए कुछ वाक्योंमें गांधीजीन व्यक्तिगत हे 
सामूहिक सत्याग्रहकी प्रभाव-प्रक्रियाका वर्णन किया है और वतछाया ६ 
किस प्रकार कप्ट-सहनसे विरोधीका हृदय-परिवर्तन होता है। 


जव सत्याग्रही अहिसाका व्यवहार करता है और अपनी 5 

त्तहता है, तब उसका प्रेम शक्तिशाली वनता है और आध्यात्मिक एक 

सिद्धान्कके कारण वह समग्र वातावरण और अपने आसपासके छोगाए। 

विरोवीको भी, प्रभावित करता है और ऊंचे उठा देता है। गांघीजीके शर्व्दीम) 

जितना अधिक आप उसका (अहिसाका) अपनेमें विकास करते हं, कस 

ही वह संक्रामक हो जाती है, यहां तक कि वह आपके पास-पड़ोसकों अभिभूत 

कर लेती है और घीरे-बीरे संसार पर अपना अधिकार कर सकती दे | 

“जितनी अधिक हमारी शुद्धता होगी उतनी अधिक हमारी शक्ति होगी और 

ता मत 
९- ह०, ५-९-३६, पृ० २३६। 

र्‌. यंं० इूं०, ५-११-३१॥ 

- यँ० डूं०, भाग-२, पृ० १३२० । 

४. है०, २८-१-३९, पू० ४४३॥ 


रद 


प्र 
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उतनी ही तेजी हमारी विजय होगी। / सन्‌ ६४३३ में उन्होंने लिखा था, 
“सच्चा उपवास मौन, अदृश्य शक्ति उत्तन्न करता है और भदि उसमें आवश्यक 
वकू और शुद्धता है, तो वह सम्पूर्ण मानवतामें व्याप्त हो जाती है।” कुछ 
वर्ष हुए गांधीजीने दिल्‍्लीके एक पत्रकारकों -- जिसने आधुनिक भौतिकवादी 
संसारमें अहिसाकी कार्य-क्षमताके वारेमें संदेह प्रकट किया पत्रमें 
लिखा था, “क्या आप यह अनुभव नहीं करते कि जब अहिसाकी प्रतिष्ठा 
हो जाती है, तव भौतिकवाद पिछड़ जाता हैं प्रभाव-मार्ग बदल जाते हैं और 
अहिसक युद्धमें प्रयत्न, सम्पत्ति या नैतिक शक्तिका अपव्यय नहीं होता ?”' 
इस प्रकार कप्ट-सहत करनेवाले सत्याग्रहीकी शुद्धता विपक्षीकी आत्माको 
भी स्वच्छ और शक्तिशाली बना देती हैं। इसी प्रकार उसकी प्रेमकी शक्ति 
भी जनमतको प्रभावित करती है और उसकी सहानुभूति तथा सहायता ग्राप्त 
करती है। 
गांधीजीने मनोविज्ञानकी भाषामें भी अहिंसाकी प्रभाव-प्रक्रियाका वर्णन 
किया है। “बलवान शरीरखाले प्रायः धृप्टतासे दृढ़ जरीर-शक्तिका प्रयोग 
करते हैं। छेकिन इस दूढ़ शक्तिका सम्पक जब अपने समान शक्तिसे नहीं, वल्कि 
नितांत विरोधी शक्तिसे होता हैं, वो उसे ऐसा कुछ नहीं मिलता जिसके 
विरद्ध वह (शरीर-शक्ति) काम कर सके। स्थूछ शरीर दूसरे स्थूछ शरीरके 
विह्द् ही काम कर सकता हैं। आप हवामें किले नहीं. बना सकते। 
अन्यायी विरोधके अभावमें अन्याय करते-करते थर्क जाता हैं। जब अन्यायसे 
पीढ़ित व्यक्ति विरोब ही नहीं करता, तो (अन्यायीका ) सेवे आनन्द जाता रहता 
है।”' “ भें अत्याचारीकी तलवारकी धार पूरी तरह गृदुल कर देना चाहता 
हूँ -- उसके विरुद्ध ज्यादा तेज धारवाले हथ्थियास्का प्रयोग करके नहीं, वर्ल्कि 
उसकी इस आशा पर पानी फेर कर कि में शारीरिक प्रतिकार करूंगा | उसके 
स्थानमें में आत्मशवित द्वारा प्रतिकार करगों जिससे वह पार ते पा सकेगा । 
पहले तो वह चौंधिया जायगा और अन्तमें उसे उस अतिकारका लोहा 
मानना पड़ेगा। लेकिन इससे उसके सम्मान पर प्रहार त होगा, बल्कि उसका 
उत्थान होगा।”६ सन्‌ १९२४ में उन्होंने लिखा था, / यह मेरा अनवरत 





१« सैपीलियो, ०. 5) 

२. मीरा : स्लीनिग्स, पु० 5४) 
' हे. हिन्दुस्तान टाइम्स, २४-१- ४ १ में प्रकाशित ईरसे पत्र॒का उद्धरण) 
४. स्पीचेज़, पुृ० ७११। 

५. स्पाचेज, पूृ० ६३५। 
|. ६. यं० इईं०, भाग-२, (० ४ 
संग्रामका अन्त होनेवाला था, तव जनरल स्मट्सके एक 


दु४। जब दक्षिण अफ्रीकाके संत्याअरह- 
सेक्रेटरीने गांधीजीसे 
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अनुभव रहा है कि अच्छाईका अच्छा और बुराईका बुर नतीजा होता है 
और इसीलिए यदि वुराईको वैसा ही उत्तर नहीं मिलता, तो वह अपना 
काम करना बन्द कर देती है और पोषणके अभावमें नष्ट हो जाती है। 
बुराई केवल वुराई पर ही जीवित रह सकती है। यह नियम वैजानिक 
निब्चिततासे काय करता है। कि 

गांधीजी अहिसाकी कार्य-क्षमताका एक महत्त्वपूर्ण वैज्ञानिक कारण 
बताते हैं। अहिसाका प्रभाव विरोधी पर उसके अनजानमें होता है और अन- 
जानका प्रभाव उस प्रभावसे कहीं अधिक होता है जिसके वारेमें विरोबी 
सचेत होता है। “ हिंसामें कुछ भी अदृश्य नहीं। दूसरी तरफ अहिसा तीन 
चौथाई अदृश्य है और इसलिए उसका प्रभाव उसकी अदृश्यतोके विपरीत 
अनुपातमें होता है। जब अहिंसा सक्रिय हो जाती हैं तव वह असाधारा 
गतिसे चलती है और चमत्कार वन जाती है। इस तरह विरोधीके का 
पर पहले अनजाममें प्रभाव पड़ता है और फिर सचेतन अवस्थाम । दूर 
प्रकारके प्रभावका अर्थ है हृदय-परिवतंन। अरियोपेपिर 

गांधीजी अहिंसाकी मूक, सूक्ष्म, अदृश्य प्रभाव-अक्रियाकी हैं. 
इलाजसे तुलना करते हैं। “असहयोग एलोपैथिक इलाज नहीं है। हे 
होमियोपैथिक इलाज है। रोगीको दवाकी वूंदोंका स्वाद भी नहीं मिलता 
उसे कभी-कभी विश्वास भी नहीं होता। किन्तु यदि होमियोपैथिक डॉर्वटरा 
पर विश्वास किया जाय, तो होमियोपैथीकी स्वादरहित दूंदें या छोटी गोलियां 
एलोपैथीकी ओस-औंस खुराकोंकी या गला पकड़नेवाली गोलियोंकी अपेक्षा कह 
अधिक जक्तिशाली होती है। मैं पाठकोंको विद्वास दिलाता हूं कि शुद्धकारी 
अहिसाका प्रभाव होमियोपैथिक दवाके प्रभावसे अधिक निश्चित होता है। 

इसके अतिरिक्त, अहिसा सव प्रकारके अन्याय और शोपणकी अई* 
दवा है, क्योंकि अन्यायी और शोषितका सहयोग अन्यायकी पूर्वमात्यता है। 


कहा था, ” में प्रायः चाहता हूं कि आप अंग्रेज हड़तालियोंकी तरह हिंसाकी 
प्रयोग करें और तव हम आपको फौरन सीधा कर दें। छेकिन आप तो अपने 
इब्मनकों भी नहीं सताना चाहते। आप केवल कष्ठ-सहन हारा जीती 
चाहते हैं और सज्जनता तथा शूरताकी स्वयं-निर्धारित मर्यादाका भी उल्लेधन 


३ पक । और आपकी यही वात हमको नितांत असहाय वना देती 
। “साउथ अफ्रीका, पृ० ४९२। 


१. यूं० इं०, १५-५- २४, प॒० १६१॥ 
२. हू०, २०-३-३ ४ 
हे ५ । : रे २७, पृ० ४१-४२ । 

। * मं० ३०, भाग-१, पृ० ९८८। 
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जाता है। कप्ट-सहत इस बातका श्रमाण है कि अहिसावादी मनुष्य अन्यायीके 
साथ सहयोग न करेगा। अत्याचारी ज्ञासक और सत्याग्रही शासितोंके संवंधका 
हवाछा देते हुए सन्‌ १९१७ में गांधीजीने कहा था, “वे (शासक) जानते 
हैं कि सत्याग्रहीके विरुद्ध वे सफलतासे शक्तिका प्रयोग कर नहीं सकते | 
विना उसकी सहमतिके वे (शासक) उससे अपने संकल्पके अनुसार कार्य नहीं 
करवा सकते। 
: संक्षेपमें, सत्याग्रहीकी अहिंसासे हिंसावादी विरोधी अव्यवस्थित हो जाता 
है और उसका नैतिक संतुलन डिग जाता है। परू्तु सत्याग्रही गांत रहता है, 
विक्षन्ध नहीं होता और न बदला लेनेका प्रयत्त करता है। यह वात, परि- 
पोपणके अभावके कारण, विपक्षीकी हिसावृत्तिकों थका देती है।' सत्याग्रहीका 
गतिशील प्रेम और उसकी सद्भावता, विरोवीके नैतिक कल्याणमें उसकी रुचि, 
विरोधीकी उच्चतम भावनाओंको जानने और उनको प्रभावित करनेका प्रयत्व - 
यह सव अन्यायीकी हिंसावृत्तिको दुर्वेल कर देते हैं। धीरे धीरे विरोधी 
हिसा करते-करते थक जाता है और छज्जित हो जाता हैं, उसकी उदार 
भावनाएं जाग उठती हैँ और उसे पह्वात्ताप होने लगता है। सत्याग्रही 
तो व्यायपू्णं समझौतेके लिए सदा तैयार ही रहता है, इसलिए झगड़का 
निपटारा आसानीसे हो जाता है। यदि अन्यायी उपचाससे परें हैं, तो वह 
स्वयं अपना नाश कर बैठता हैं; क्योंकि उसको शीघ्र मास हो जाता हैं 
कि वह अकेला रह गया है। दर 
लेकिन यद्यपि कप्ट-सहन सत्याग्रहका आवश्यक संग है, स 
नाटकीय और प्रदर्शनशील होनेका प्रयल नहीं करता चाहिए। ऐसा कर्ता 
सत्याग्रहके वास्तविक तथ्यको न समझनेका और नम्नताके अभावका बयोतक 222 
गांधीजीका विश्वास है कि शीघ्र सफल होनेकी ढँजी सता 200 कर पड 
मौत, अप्रदर्शनशील कार्यमें--न कि दिखावटी तमाझेमें -- अकट होनेवाली 
नम्नता है। 


३ सत्याग्रहीको 





१. स्पीचेज़, पु» ३९३ | 

२. यं० इं०, भाग-१, प्‌० ९०९। ८ 

पै 2 हमें सदैव आम के कष्ट-पहनके अंश्षवरोंकों जे 8२६ 
करना चाहिए, फिर भो हमें उनके लिए सदा दर हक सा 
किसी प्रकारसे जो लोग सही रास्ते पर चलेंगे, + 22500 देशभक्त 
प्रयल करते हुए भी उससे बच नहीं सकते। 7 (कष्ड-सहल) डा 
उवारक और उससे भी अधिक सत्याग्रहीका विशेषायिा: : गा 
३०, १९-३-३१, पू० ४१। 


> « 5७. भाग ८) 
४. यं० इं०, ८-८- २९; य० ६०, -१ [० ९४ 


श्प्डं सर्वोदिय तत्त्व-दर्शन 


कभी-कभी यह मान छिया जाता है कि सत्याग्रही अत्याचारीकों इस 
प्रकार मजबूर करता है कि उसका व्यवहार पाशविकताकी पराकाष्ठा तक 
पहुंच जाय और वह सत्याग्रहीकों चोट पहुंचाये ।। लेकिन गांधीजीके अनुसार 
कष्ट-सहन विरोधीके हृदय-परिवतंतका एक साधनमातर है और विरोवीकी 
पाशविक वृत्तिको उभाड़नेसे हृदय-परिवर्तेत अधिक कठिन हों जायगी। 
इसके अतिरिक्त आध्यात्मिक एकताके सिद्धान्तके कारण विरोधीकी पाशविं- 
कता सत्याग्रहीकों भी पतनकी ओर ले जायगी। वास्तवमें गांधीजी वार वार 
इस वात पर जोर देते हैं कि सत्याग्रहीका ध्येय है विरोधीको पाशविंक 
होनेसे रोकना और विरोधीकों दण्ड देनेके लिए विवश ने करा । 
“४ सत्माग्रहका रहस्य अन्यायीको अन्याय करनेका प्रलोभन न देनेमें हैं। > 
सत्याग्रही कप्ट-सहनका, मृत्युका भी, स्वागत करता है, लेकिन कष्ट-सहतकी 
खोजमें नहीं निकलता; उद्देश्य-सिद्धिके प्रयतनमें जो कष्ट-सहन अपने-आप भी 
पड़ता है उसे वह सहप॑ स्वीकार करता है, लेकिन उसका साध्य सेवा और 
प्रेम है, कष्ट-सहन और मृत्यु नहीं। हम सबमें एक शहीदकी मौत मर्लोत 
लिए पर्याप्त वीरता होनी चाहिए, लेकिन शहीद वननेकी आसवित नहीं 
होनी चाहिए।”' सन्‌ १९२४ में गांधीजीन सिक्ख सत्याग्रहियों ढाए 
गिरफ्तारियोंमें रुकाव्ें डालनेकी वातकों-- जिसके कारण अधिकारी उन 
पर गोली चलाते थे-- अनुचित ठहराया था। 


वे स्पष्ट बब्दोंमें चेतावनी देते हैं कि सत्याग्रहीको जान-वृश्कर 
विरोधीको उत्तेजित न करना चाहिए," वल्कि विरोधीके सर्वे उत्तेजक 

सत्याचारपूर्ण कार्योका सामगा--कायरताके आरोपका जोखिम उठा 
भी --आदर्ण आत्म-नियन्त्रणसे करता चाहिए।' उनका यहें भी मत है 
कि आध्यात्मिक प्रयोग होनेके कारण सत्याग्रह कभी वदलेकी भें बनाकों 

उत्तेजना न देगा। सत्याग्रह मनृप्यके उत्कृष्ट अंक्षको जाग्रत करेगा, अप- 
कृप्ट अंजको नहीं। छेकिन प्रकट है कि उत्कृष्ट अंशसे गांधीजीका अर्थ 





बॉयोलेन्स ' (१० २६५) में देखिये। 
री नशत्स वाइस, प्‌ृ० १४४८-४९ १ भीरा * स्लीनिंग्स, पु० १ ट्‌ ! 
॥7+ ६ के यह 8 हु०, १५७५-४- ३९, पु० ८७ । 

है & 8 ६०, भाग-३, पु० २०। 

« यू० ३०, भाग-२, पृ० ८३८। 
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* 8०, २-३- ४४, प्‌० २२। 
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६: है०, २७-३-३९, पृ० १४३-४४। 


सत्याग्रह -- जीवन-सार्ग के रूपमें श्षप 


विरोधीके खुशमिजाज रहनेसे नहीं है। वास्तवमें अन्यायीके उत्कृष्ट अंशको 
जाग्रत करनेमें संभवत: उसको रुष्ट करना पढ़े। 


अलहयोग 


सत्याग्रहकी एक महत्त्वपूर्ण शाखा और कप्ट-सहनका एक श्रकार अहिसा- 
त्मक असहयोग है। वह “ विपादपूर्ण प्रेमकी अभिव्यवित है। ' असहयोग सदा 
विरोधीके हिसा छोड़ देनेके वाद उसके साथ सहयोग करनेके उद्देश्यसे किया 
जाता है। गांधीजीने एक बार मिस अगाथा हैरिसनसे कहा था, / यद्यपि 
असहयोग अहिंसाके इस्त्रागारमें प्रमुख शस्त्र है, फिर भी यह न भूलना 
चाहिए कि वह सत्य और न्यायके अनुसार विरोवीके सहयोगकी प्राप्तिका 
सावन है।”* सन्‌ १९२५ में उन्होंने लिखा था, मेरे असहयोगके पीछे 
व्रे-से-बुरे विरोधीके साथ भी अल्पतम वहाने पर सहयोग करनेकी प्रवलतम 
इच्छा है। मुझ सरीखे अपूर्ण मनुप्यकी दृष्टिमें, जिसे सदा ही ईश्वरके 
अनुग्रहक्ी आवश्यकता है, कोई भी आदमी सुधारसे परे नहीं है। 

असहयोगकी अर्न्तनिहित धारणा यह हैं कि अन्यायी तमी सफल हो 
सकता है जब वह अपने शोपण-कार्यमें, यदि आवश्यकता हो तो वलपृवेक, 
शोपितका सहयोग प्राप्त करे। और सत्याग्रहीका कर्तव्य हैं कि शोपकके 
प्रतिरोवसे प्राप्त कप्ट-सहनको स्वीकार करे और उसके संकल्पके प्रति आत्म- 
समर्पण न करे। यदि शोषित निष्क्रिय मौन सम्मति द्वारा अन्यायके प्रति 
सहिष्णुता दिखाता रहता है और प्रत्यक्ष या अप्रत्यक्ष झपसे अन्याय 
अथवा अन्यायीसे प्राप्त लाभकों स्वीकार करता है, तो शोपित भी अत्या- 
चारीका सहकारी है। * 

असहयोग हिंसात्मक भी हो सकता- हैं। छेकित हिंसात्मक असहयोग 
बुराईको 'केवल बढ़ाता है। अबुभका परिषोपण हिंसासे ही ही जि है, 
इसलिए यह आवश्यक है कि असहयोग अहिंसात्मक हो। असहयोगमें विरोव॑वो 
आज्ञाकी सविनय अवज्ञा भी सम्मिलित हैं। लेकित सविनय अवज्ञा सत्याग्रह 
सामूहिक रूपका महत्त्वपूर्ण भाग है और इसलिए हंस उसका वर्णत अंगलें 
तेच्यायमें करेंगे। * अर्वेमीम उपाय 
, असहयोग दैनिक जीवनकी समस्याओंके लिए उपयुर्तति सार्वभौम कक 
है। उसका प्रयोग घनिष्ठ सम्बन्धियोंके विरुद्ध भी हों पट है। 38 
लिखते हैं, “यदि मेरा पुत्र लज्जाजतक जीवन व्यतीत करें, वो मे परतेईे 


सर पल 2-0 कट पल पट 
१. ह्‌०, १७-५०- ३९, पु० श्४ड४ड || 
२. ह०, २९--४--/३९, पृ० १०१॥ 
३- यं० इं०, भाग-२, पृ० ५१७। 


श्ष्द सर्वोदय तत्त्व-दर्शन 


भरण-पोषण जारी रख॑ कर ऐसा करनेमें उसकी सहायता नहीं कर सकता। 
इसके विपरीत, उसके प्रति मेरा प्रेम इसे आवश्यक वना देता है कि में 
उसकी सब प्रकारकी सहायतासे हाथ खींच ढूं, चाहे इससे उसकी मूल्यु ही 
क्यों न हो जाय। और उस प्रेमके कारण मेरा यह कतंव्य है कि जंव वह 


पद्चात्ताप करे तब में उसका स्वागत करूं और उसको आश्रय दूं। 


इसी प्रकार “यदि पिता अन्याय करे, तो उसके वच्चोंका यह कर्तथ 
है कि पिताका घर छोड़ दें। यदि स्कूलका प्रधानाध्यापक संस्थाकों अनैतिक 
आधार पर चलाता है, तो विद्यारथियोंकों स्कूल छोड़ देना चाहिए । यदि किसी 
निगमका सभापति भ्रप्ट है, तो उसके सदस्योंकों उस (निगम) को छोइकर 
भ्रष्टतासे हाथ खींच लेना चाहिए; इसी प्रकार यदि सरकार घोर अत्याय 
करती है, तो शासितोंको पूर्ण या आंशिक रूपसे असहयोग करना चाहिए, 
जिससे शासककी अन्यायसे रक्षा हो जाय। मेरे द्वारा कल्पित उदाहरणोंम से 
प्रत्येकमे कप्ट-सहनका एक अंश है, चाहें वह मानसिक हो या शारीरिक! 
इस कष्ट-सहनके बिना स्वतन्त्रता प्राप्त करना सम्भव नहीं हैं। 0 


जब अन्यायी सत्याग्रहीके सहयोगके विना भी काम चला सकता है, वो 
सत्याग्रहका उद्देश्य आत्मशुद्धि है । जब एक मित्र दूसरे मित्रको और नौकर 
मालिकको छोड़ देता है, तो वे इसी नम्र प्रकारके असहयोगका व्यवहार करें 
है। दूसरी ओर यदि अन्यायीका सत्याग्रहीके सहयोगके विना काम नहीं चल 
सकता, तो असहयोग उम्र प्रकारका होता है। उसका दुष्दांत है पिता हाग 
आश्रित पुत्र॒का त्याग। उग्र प्रकारके असहयोगसे प्रतिपक्षीकों असुविधा और 
कभी-कभी तो हानि भी होती है। लेकिन विरोधीका हृदय-परिवर्तन अर्प 
हक और प्रेम उसका* अस्त्र होना चाहिए। उम्र प्रकारके भर्मरदः 
योगका प्रयोग गंभीर मामलोंमें ही करना चाहिए । विरोधीकी अयुविधार 
3 गज होता जाहिए और असहयोगके परिणामस्वरूप सेल 
०22 0 ५024 कष्ट सहना चाहिए।' यदि कष्ठका भा: विपक्षी 

हर, सत्याग्रही पर, तो यह असहयोगके हिसात्मक होनेका लक्षेग 


हद || सत्याग्रही सत्यकी डर 
के है| सत्यकों साधना कप्ट उठाकर करता कै दूसरोंकी कप्ट 
देकर नहीं। धना स्वयं कप्ट उठाकर करता ६ दस 


असहयोग गे करने सी तिपक्षीको हे 
यह महसूस करा कि सत्याग्रह हे 
तह और दें कि सत्याग्रही उसका मित्र हैं। जहां तक सम्भव हो 
हे साग-१, प्‌० २४७ । 
ड०, भाग-१, पु० २३३-३४ 


४०, भाग-२, पृ० श्वष, ३००। 





सत्याग्रह -- जीवन-मार्गके रूपमें १५७ 


त्याग्रहीकों मानवोचित सेवा द्वारा प्रतिपक्षीके हृदयकों प्रभावित करनेका 
प्रयल करना चाहिए।' 
उपवास 

सत्याग्रहके शस्त्रागारका अन्तिम, सर्वश्रेष्ठ शक्तिवाला अस्त्र उपवास 
है। गांधीजी उसे आस्तेय अस्त्र कहते हैं, और उनका दावा है कि उन्होंने 
उपवासको विज्ञानका रूप दिया है।' असहयोगमें सत्याग्रही विरोधीकी ओरसे 
भाया हुआ कष्ट सहता है। उपवास सत्याग्रही द्वारा स्वयं-निर्धारित कष्ट- 
सहन है । उपवासमें अहिंसावादी स्वयं अपने शरीरकी आहुति देता है। लेकिन 
असहयोगके विपरीत इस आध्यात्मिक साधनका प्रयोग-क्षेत्र बहुत मर्यादित है 
और इसके सदुपयोग और दुरुपयोग -- संत्याग्रही उपवास और दुराग्रही भूख- 
हड़ताल -- के बीचका अल्तर बड़ा सूक्ष्म और साधारण रीतिसे अस्पष्द होता 
है और असहयोगकी अपेक्षा बहुत अधिक कठिनतासे जाना जा सकता है। 

यह सृक्षष्ता और अस्पष्टता इतनी अधिक है और इसके उपयोगके लिए 
सत्माग्रहीमें इतनी उच्च नैतिक संवेदनशीलताकी आवश्यकता है कि सत्या- 
गरहके प्रवर्तक गांधीजीसे भी इस अस्त्रके प्रयोगमें भूल हुई थी । उन्तका 
राजकोटका उपवास न्यायसंगत था, किन्तु वादमें उन्होंने महसूस किया 
कि उपवास करनेके साथ-साथ उनको ब्रिटिश सरकारसे हस्तक्षेप करनेकी 
प्रार्यना नहीं करती चाहिए थी । पुराने घरेलू सम्बन्धके कारण वे राज- 
कोटके उस समयके' शासकको पुत्रके समान मानते थे। गांधीजीके उपवासका 
कारण यह था कि शासकने सत्याग्रहियोंको शासनमें सुधार करनेका जो 
वचन दिया था उसका पालन न किया था। उतका मत था कि उपवासके 
साथ ब्रिटिश सरकारसे हस्तक्षेपकी प्रार्थनाने उपवासकों दोषपूण वा 
दिया। बादमें गांधीजीने इस हस्तक्षेपसे प्राप्त लाभकों त्याग दिया। 

उपवासका प्रयोग, जैसा कि अध्याय ई में बताया जा चुका हैं, तपस्या 
या आत्माभिव्यक्तिके लिए शुद्धकारी अनु हुपमें, अर्थात्‌ शरीर पर 
बात्माको प्रभुत्व-प्राप्तिके लिए हो सकता है। इस प्रकारके उपवासका सम्बन्ध 
'पी भूछों और बुढियोंसे होता है और वह अनुशासत और आत्म-विकासका 

१. ह०, १२-११-३८, पृ० रे२७। 

२. हु०, १३-१०-४०, पृ० रेहेर। 

३. गांधीजीका २१-९-/३२ का वक्तव्य | ैवाियोतों 

राजपै ४. यह कहना कि गांधीजीने परे. उपवास राजकोट 

तिक अधिकार प्राप्त करानेके लिए किया था भू है। यदि राजकोटके 
जकुर वचतका पालन करते, तो राजनेतिक अधिकार अवश्य मिल गये होते । 

बैतिक दृष्टिकोणसे दोनों उद्देह्योंमें बहुत अत है। 
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है।' उपवासके लिए शारीरिक क्षमताका कोई महत्त्व नहीं, लेकिन सत्याप्रहीमें 
आध्यात्मिक योग्यता और स्पप्ट अन्तर्दृष्टि आवश्यक है। ईश्वरमें जीवित 
श्रद्धा भी अनिवार्य है। सत्याग्रही उपवासमें श्रद्धाकी कमी, क्रोव, अधैर्य और 
स्वार्थपरताके' लिए कोई स्थान नहीं।' ये दोष उपवासको हिंसक बना देते हूँ । 
» » सत्य और अहिसाके अतिरिक्त सत्याग्रहीकों यह विश्वास होता चाहिए 
कि ईश्वर उसको आवश्यक शक्ति देगा और यदि उपवासमें अल्पतम अशुद्धता 
भी है, तो फौरन उपवास तोड़नेमें उसे संकोच न होगा। असीम घैये, दृढ़ 
निश्चय, ध्येयकी एकाग्रता और पूर्ण शान्ति आवश्यक रूपसे होवी ही चाहिए; 
लेकिन क्योंकि इन सब गुणोंको एकदम विकसित कर लेना किसी व्यक्तिके 
लिए असम्भव है, इसलिए जो अहिसाके नियमोंका पालन नहीं करता रहा 
है, उसे सत्याग्रही उपवास नहीं करता चाहिए।” गांधीजीके अनुसार जो 
सत्याग्रही उपवास करना चाहते हैं, उन्हें आध्यात्मिक शुद्धताके लिए किये 
गये उपवासोंका कुछ व्यक्तिगत अनुभव निश्चित रूपसे होवा चाहिए। 
प्रकट है कि यद्यपि उपवासका वैयक्तिक और सामूहिक सत्याग्रहमें 
महत्त्वपूर्ण स्थान है, फिर भी जनसमूह उसका उचित और प्रभावोत्पादक 
रीतिसे उपयोग नहीं कर सकता। चुनें हुए सुयोग्य व्यक्ति ही सत्याग्रही 
उपवास कर सकते हँं। 
यह आवश्यक है कि उस व्यक्ति या समुदायकी भूछने, जिसके सुधारके 
लिए उपवास किया जा रहा है, सत्याग्रहीकों घोर कप्ट पहुंचाया हो, उसके 
अंतरतमको हिला दिया हो और सत्याग्रहीको उपवासकी आंतरिक प्रेरणा हुई 
हो --- उसने अन्तरात्माकी स्पष्ट पुकार सुनी हो। उपवास प्रतिपक्षीके विरुद्ध 
नहीं किया जा सकता, क्योंकि यह विरोधीके प्रति एक श्रकारकी हिंसा होगी। 
सत्याग्रही विरोवीकी आज्ञाकी सवितय अवजा करके उसकी दण्ड देनेका निमंत्रण 
देता है। छेकिन जब विरोधी उसको दण्ड देनेसे इनकार कर दे, तो सत्याग्रहीके' 





१. आत्मकथा, भाग-४, अ० ३६; यं० इं०, भाग-२, पृ० ११८३; 


हु०, १८-३- ३९, पृ० ५६। 

किसी मनष्यसे रुपया ऐंठनेके लिए या ऋण वसूल करनेके लिए 
किये गये उपवास स्वार्थयक्त प्रयोजनके' खातिर अनुचित दवाव डालनेके लिए 
की गई भख-हड़वालके' दुष्टांत हैं। उपवासके इस दृरुपयोगका दढ़ प्रतिरोध 
करना सबका कर्तव्य है, क्योंकि यदि भय दिखाकर रुपया वसूल करनके 
लिए किये गये उपवासोंको प्रोत्साहन मिले, तो सामाजिक जीवन विश्व॑ंखल 
हो जायगा। देखिये ह०, ९-९-/३३ और यं० ३०, भाग-२, १० ११८३ । 

३. हु०, १३-१०-४०, पृ० डदेर२। 


श्प८ सर्वोदिय तत्त्व-दर्शोन 


शक्तिशाली साधन होता है । इसका एक उदाहरण है चौरीचौरा-काण्डके 
बाद फरवरी १९२२ में गांधीजी द्वारा आत्मशुद्धिके लिए प्रार्थनाके झुपमें 
किया गया पांच दिनका उपवास, जिससे वे नैतिक वातावरणके बलतम 
परिवर्तनकों अंकित करनेमें सक्षम, अधिक उपयुक्त उपकरण वन सकें। 
एक दूसरा उदाहरण है मई १९३३ का इक्कीस दिनका शुद्धिकारी उपवात्, 
जिसको गांधीजी एक प्रकारकी हृदयकी प्रार्थना कहते है और जो उनको 
तथा उनके सहयोगियोंकों हरिजनोंके सम्वन्धमें अधिक जागडक रखनेके 
लिए किया गया था।' 
उपवास अन्यायके प्रतिरोध और अन्यायीके हृदय-परिवर्ततका साधन भी 
है। इस प्रकारका उपवास गांधीजीकी भापामें ' शुद्ध और  प्रेममय हृदयकी 
प्राथनाकी उच्चतम अभिव्यक्ति है।” वह अन्यायीके श्रेष्ठतम अंशको 
जागृत करनेके लिए उसके हृदयको प्रभावित करनेका प्रयास है। गांधीजी जैसे 
व्यक्तिका उपवास जनमतकों सदा बहुत प्रभावित करता है। गांधीजीके 
अनुसार जनसमूहोंकों प्रभावित करनेवाली पद्धतिके झूपमें उसकी सक्षमताकी 
कारण यह है कि जनसमूहकी वृद्धि भाषणों और लेखों द्वारा नहीं वर ऐसे 
साधनोंसे प्रभावित होती है, जिन्हें वे भलीभांति समझते हों - अर्थात्‌ कृष्ट-सहनर्वी 
हारा, और इसकी “ सर्वश्रेष्ठ और अधिकतम ग्राह्म पद्धति है उधार हि 
सन्‌ १९३४ में उन्होंने कहा था कि “यहां और दक्षिण अफ्रीकामें मेरा वार 
वारका यह अनुभव रहा है कि जब इसका भलीभांति प्रयोग किया गयी; 
तव यह अधिकतम अचूक उपचार सिद्ध हुआ है । -*: *: जिस एकमात्र 
भाषाकों वे (जनसमूह) समझते हैं, वह है. हृदयकी भाषा; और उसवा। 
जव वह नितान्त निःस्वार्थ होता है, हृदयकी भाषा है। ह 
परन्तु इस सत्याग्रही अस्त्रके प्रयोगके लिए गंभीरताकी आवश्यकता है। 
उसका प्रयोग विशेष अवसरों पर उपवास-कलामें दक्ष व्यक्तियों हारा 
कक 2 2 देखरेखमें ही हो सकता है।' यदि पहलेकी तैयारी 
प्त विचारके बिना उपवास किया जाय, तो वह सत्याग्रही उपवाल 


नहीं, वल्कि दुराग्रही भूख-हड़ताल है। 
अवसर ओर योग्यता 


2 इस वातका विवेचन किया हैं कि इस सत्याग्रही साधने 
मत दिल अकारक अवसर और योग्यताकी आवश्यकता 


। १. वापूज़ लेटर्स टु मीरा, पृू० २६०। 
२. कन्वसेशन्स, पृ० १२७। 


रे. हे० ले 
है*, ११-३- हे९, पू० ४६; ७-७-४२, पृ० र्‌४८। 
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है।' उपवासके लिए शारीरिक क्षमताका कोई महत्त्व नहीं, लेकिन सत्याग्रहीमें 
आध्यात्मिक योग्यता और स्पप्ट अन्तदेष्टि आवश्यक है। ईश्वरमें जीवित 
श्रद्धा भी अनिवार्य है। सत्याग्रही उपवासमें श्रद्धाकी कमी, क्रोध, अधैर्य और 
स्वार्थपरताके' लिए कोई स्थान नहीं।' ये दोष उपवासकों हिंसक वना देते हैं। 
/ ,, सत्य और अहिसाके अतिरिक्त सत्याग्रहीकों यह विश्वास होना चाहिए 
कि ईदबर उसको आवश्यक शक्ति देगा और यदि उपवासमें अल्पतम अशुद्धता 
भी है, तो फौरन उपवास तोड़नेसें उसे संकोच न होगा। असीम घैये, दृढ़ 
निश्चय, ध्येयकी एकाग्रता और पूर्ण ज्ञान्ति आवश्यक रूपसे होनी ही चाहिए; 
लेकिन क्योंकि इन सव गृणोंको एकदम विकसित कर लेना किसी व्यक्तिके 
लिए असम्भव है, इसलिए जो अंहिसाके नियमोंका पाछूत नहीं करता रहा 
है, उसे सत्याग्रही उपवास नहीं करना चाहिए। गांघीजीके अनुसार जो 
सत्याग्रही उपवास करना चाहते हैं, उन्हें आध्यात्मिक शुद्धताके छिए किये 
गये उपवासोंका कुछ व्यक्तिगत अनुभव निरिचित रूपसे होना चाहिए। 

प्रकट है कि यद्यपि उपवासका वैयक्तिक और सामूहिक सत्याग्रहमें 
महत्त्वपूर्ण स्थान है, फिर भी जनसमूह उसका उचित और प्रभावोत्यादक 
रीतिते उपयोग नहीं कर सकता। चुने हुए सुयोग्य व्यक्ति ही सत्याग्रही 
उपवास कर सकते हैं । 

यह आवश्यक है कि उस व्यक्ति या समुदायकी भूलने, जिसके सुधारके 
लिए उपवास किया जा रहा है, सत्याग्रहीकों घोर कष्ट पहुंचाया हो, उसके 
अंतरतमको हिला दिया हो और सत्याग्रहीको उपवासकी आंतरिक प्रेरणा हुई 
हो -- उसने अन्तरात्माकी स्पष्ट पुकार सुनी हो। उपवास प्रतिपक्षीके विरुद्ध 
नहीं किया जा सकता, क्योंकि यह विरोबीके प्रति एक प्रकारकी हिंसा होगी। 
सत्याग्रही विरोधीकी आज्ञाकी सवितय अवज्ना करके उसकी दण्ड देनेका निमंत्रण 
देता है। लेकिन जब विरोधी उसको दण्ड देनेसे इनकार कर दे, तो सत्याग्रहीके 





१, आत्मकथा, भाग-४, अ० ३६; यं० इईं०, भाग-२, पृ० ११८३; 
हु०, १८-३-३९, पृ० ५६। हे 

२. किसी मनष्यतें रुपया ऐंठनेके लिए या ऋण वसूल करनके लिए 
किये गये उपवास स्वार्थयक्त प्रयोजनके खातिर अनुचित ववाव डालनेके लिए 
की गई भूख-हड़तालके दुष्ठांत हैं। उपवासके इस दुरुपयोगका दृढ़ अतिरोब 
करना सबका कर्तव्य है, क्योंकि यदि भय दिखाकर रुपया वनूछ करवक 
लिए किये गये उपवासोंको प्रोत्साहन मिले, तो सामाजिक जीवन विश्वेंखल 
हो जायगा। देखिये ह०, ९-९-३३ और यं० ईं० भाग-र, ० ६६८३॥। 


३. ह०, १३-१०-४०, पृ० रेर२। 


२१६० सबादरथ तरएपन-<ाफप 


लिए यह अनृचित है कि वह अपने आपको दण्ड दे।' उपवासका प्रयोग 
केवल अपने निकट्तम और. प्रितयम व्यक्तियोंके विरुद्ध उतकी भलाईके लिए 
ही हो सकता है।* सत्याग्रहीकों अन्तिम आश्रयके रूपमें केवल तभी उपवास 
करना चाहिये जब अन्याय-निवारणके सभी अन्य मांग ढढ़े जा चुके हों और 
व्यर्थ सिद्ध हो चुके हों। 

जिससे सत्माग्रहीकों प्रेम हो और जिसके सुधारके लिए सत्यापरही 
उपवास करता है, वह व्यक्ति भी हो सकता है और समुदाय भी । गांधीजीका 
राजकोटका उपवास वहांके शासकसे उसके वचन-भंगका पश्चात्ताप करानेके 
लिए था। नवम्बर १९२१ में बम्बईमें उतका पांच दितका उपवास वहांके 
निवासियोंके विरुद्ध था और उनसे उस दंगेकों बन्द करनेकी चेतावनी और 
अपील थी, जो प्रिस ऑफ वेल्सके वम्बई आगमनके अवसर पर हो गया 
हु । सन्‌ १९३२ के गांधीजीके सुविख्यात ऐतिहासिक उपवासकां उद्देश्य था 
“हिन्दू जनताकी अन्तरात्माको उचित धामिक कार्यकी ओर प्रेरित करन हर 
और अस्पृश्य जातियोंको पृथक चुनाव-क्षेत्र देकर सवर्ण हिन्दुओंसे अलग करनेके 
सरकारी प्रयत्वका विरोव अपने जीवनकों संकटमें डालकर करना। कलकत्तेका 
उपवास (सितम्बर १९४७) हिन्दुओं और मुसलमानोंसे साम्प्रदायिक हि 
बन्द करने और शान्तिसे रहनेकी अपील था। उसका उद्देश्य था ” समाजके 
उत्तम, शान्तिप्रिय और वृद्धिमान तत्त्वोंको क्रियाशील वनाना, मानसिक जड़तासें 
उनकी रक्षा करना और अच्छाईकी भावनाको क्रियाशील वनाना। ! उनका 
अन्तिम दिल्‍्लीका उपवास (जनवरी १९४८) भारतके मुसलमान अल्पसंख्यकोंकी 
रक्षा और साम्प्रदायिक सद्भावना स्थापित करनेके लिए था। उन्होंने 
कक “मेरा उपवास किसी एक ही दल, समुदाय या व्यक्तिके विरद 
है कप हल 0 भी इससे कोई बाहर नहीं है। वह सबकी अन्तरात्माक 
की हक ज्य (पाकिस्तान) के बहुसंख्यक सम्प्रदायके प्रति रा है। 
आर कि रा महानतम उपवास बताया और कहा कि सह तभी 
32 मल कआ] जब मुझे संतोष हो जाय कि सव सम्भदानींस 

दाह: गवाह चल एक 
हंस किक मद कक स्वयंसेवकका अपने गांववालों या पड 8 | 
कै सह अबदकीशि र उपवास करना कि वे उसका मत 
भाग-१ द्ठाग है, उपवासके स्पष्ट दुर्पयोगका उदाहरण है। यं० ३० 

हा ९४१; यं० ०, भाग-२, पृ० ११८३। 

४ 8. ११०४-४६, पृ० ९३। 

* का २१-९-३२ का वक्तव्य । 
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विना किसी बाहरी दवावके और कर्तव्यकी जागरूक भावनासे हादिक एकता 
पुतः स्थापित हो गयी है। 


विपक्षीके विरुद्ध उपवास 


यद्यपि गरांधीजीका मत है कि विपक्षीके विरुद्ध उपवास नहीं करना 
चाहिए, छेकिन इस साधारण तियमके अपवाद भी हो सकते हैं। उन्होंने 
स्वयं कम-से-कम तीन वार ब्रिटिश सरकारके विदद्ध उपवास किये और इनके 
अतिरिक्त एक वार उन्होंने सरकारको आमरण उपवासकी चेतावनी भी दी 
थी। २ दिसम्बर, १९३२ को जब वे यरवडा जेलमें कैदी थे, उन्होंने श्री अप्पा 
साहव पटवर्धन द्वारा जेलमें मेहतरके कामकी मांग पूरी करानेके लिए किये गये 
उपवासके समर्थतमें सहानुभूति-प्रदशनके लिए उपवास किया था । श्री पटवर्धनकी 
प्रार्थना, जिसे पहले जेल-अधिकारियोंने अस्वीकार कर दिया था, गांधीजीके 
उपवास प्रारम्भ करनेके दो दिन बाद स्वीकृत हो गई। १५ अगस्त, १९३३ को 
गांधीजीने फिर सरकारके विरुद्ध उपवास प्रारंभ किया। वे सविनय अवज्ञाके 
परिणामस्वरूप कैदी थे और उनकी मांग यह थी कि उनको जेलके अन्दरसे 
ही अस्पृश्यता-निवारण सम्बन्धी आन्दोलनके पथ-प्रदर्शनकी सुविधा मिले, 
जिसको उन्होंने सितम्बर १९३२ के उपवासके वाद अपना एकमात्र कार्य 
वना लिया था। उपवासके एक सप्ताह तक चलने के! वाद सरकारने उनको 
विना किसी शर्तके जेलसे मुक्त कर दिया। 

सन्‌ १९३२ में उन्होंने भारत-सचिवको चेतावनी दी थी कि सरकारकी 
बातंकवादी नीति औचित्यकी सीमाकों लांघ चुकी हैं और वह सरकारी 
अफसरोंको पाशविकता और पतनकी ओर छे जा रही है। यह भयावह स्थिति 
गांधीजीकी आत्माको आंदोलित कर रही थी और आंतरिक प्रेरणा होने 
पर उनके आमरण उपवास करके अपनी आहंति दे देनेकी सम्भावना थी। 
इस चेतावनीके बाद शीघ्र ही गांवीजी अस्पृश्यता-निवारण आन्दोलन 
लूग गये और आमरण उपवासका यह संकट जैसे-वैसे टल गया। 


| हि कल को योर 
सन्‌ १९४३ में पूतार्मों आगाखां महलुम किया हुआ २१ 
न्‍ विरुद्ध गांधीजीके ' शरीरकी 


क्षमता उपवास ” ब्रिटिश सरकारकी मनोवृत्तिके विरडध वार 

बाहुति ” थी और उस न्यायके लिए, जिसे वें सरकार पावि रहे 

थे, “उच्चतम न्यायालयसे पुर्तावचारकी प्रार्थना ” थी। सरकारन कांग्रेसको, 
१. हु०, १४-९-/४७, पृ० ३२४: (८-१-४८, पृ० ५१४ वाह: 


लेट्स दु मीरा, पृ० ३८५। नस] ु 
२. 'हिस्द्री ऑफ दि कांग्रेस में उद्धृत गांधीजीका वा० ११८३-०३ की 


पत्र, पृ० ९०८-१२। 
से, त.-१९ 


१६२ सर्वोदिय तत्त्व-दर्शेन 


विशेषकर गांधीजीको, अगस्त १९४२ के हिसात्मक ऋ्रान्तिकारी आदौहने 
लिए उत्तरदायी ठहराया था। दूसरी ओर गांधीजीके अनुसार इन पट्वाताक्ा 
सारा दोप सरकारका था, जिसकी आतंकवादी दमनकारी नीतिने जनता 
पागलरू-सा वना दिया था। उपवासके पहलेके पत्र-व्यवहारमें गांधीजीने कई 
वार वाइसरॉयसे प्रार्थना की कि यदि उनकी भूल प्रमाणित कर दी जाय, तो 
वे उसको मान लेंगे और पर्याप्त प्रायद्चित्त करेंगे। छेकिन सरकाल से 
आरोपको न्यायालयके सामने प्रमाणित करनेकी कोई व्यवस्था न की। दूसरे 
ओर वाइसरॉयने तो गांधीजी पर यह आरोप भी लगाया कि वे कायसाई 
कारण उपवासके द्वारा उत्तरदायित्वसे बचनेका सुगम मार्ग खोज रहें हैं। इत 
अप्रामाणिक आरोपसे उत्पन्न विवशताकी भावनाकों देशकी राजनैतिक और 
आशिक स्थितिने, विशेषकर देश-व्यापक अकालने, और भी तीज कर दिया। 
गांधीजीके अनुसार ऐसे वेदनापूर्ण अवसरोंके छिए सत्याग्रहके नियमके अनुपतार 
“ उपवास द्वारा शरीरके वलिदानकी '” व्यवस्था है।' 

इन दुष्टांतोंसे प्रकट है कि सम्भवतः कुछ अवसरों पर दक्तिशाली 
विरोधीका अन्याय सत्याग्रहीके जीवन और स्वतस्त्रताकों इतना संकुचित 
कर दे कि उसकी व्यथित आत्मा प्रतिरोधके इस अन्तिम साधनकें लिए 
पुकार उठे। 

अपमानजनक या अमानुपिक व्यवहारके विरोधमें सत्याग्रही कैदियोंका 
उपवास करना गांधीजी उचित मानते हैं। ऐसे आपत्तिजनक व्यवहार 5० 
उदाहरण है --कैदियोंका खाना उनकी ओर फेंक देना, उनको गाली देता) 
उनकी धार्मिक स्वतन्त्रताका अपहरण इत्यादि। कैंदसे मुक्त होवेके 2, 
इसका उपयोग अनुचित है।' 


उपवासकी आलोचना 


_ उपवासकी पद्धतिकी कड़ी आलोचना की गई है। मार्च १९३९ किम 
अरुण्डेलने ऊहा था किःउपवास आतंकवाद है, जिसके विरुद्ध विरोधीके लिए 
के करने या सत्याग्रहीकी आत्महत्या देखनेके अतिरिवत कोई अल्य 


ल्‍प नहीं। इस प्रकार उपवास विरोधीके विरुद्ध उसकी मानवता, वीरवों 
और दयाकी भावनाओंका दुरुपयोग है। ' 
कफ लि कक 


१. गांधीजीजञ कॉरेस्पोंडेन्स विद दि गवनंमेंट, पूृ० ४०। 
१ साउथ अफ्रीका, पु० ३४७५-४६ हि जे 6 एच 5 होम्स ढ़ महात्मा गांधी, 
प्‌० २०९-१०, २१५ । 
मम अर साथ जॉर्ज अरुण्डेलका पत्र-व्यवहार, मार्च १९३३ 
मे अकाशित; गांधीजीज कॉरेस्पोंडेन्स बिद दि गवरनमेंट, १० ७३) 
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कप 


यरवडा-उपवासके अवसर पर कविवर टैगोरने उसे “ईव्वरकों उसकी 
व्यवस्थाके विरोध शरीर-पीड़नकी चुनौती बताया था।” उनके अनुसार उसका 
उपयोग जीवनकी महात देनको और अन्तिम क्षण तक पूर्णताके आदर्श पर 
अटल रहनेके अवसरको त्याग देना है। और यही प्रार्थनाका, आदर्श मानवताके 
अस्तित्वका औचित्य है।' कुछ आलोचकोंने राजकोटके उपवासके समय कहा 
था कि- जनतन्त्रका निर्माण उपवासकी पद्धतिसे नहीं हो सकता, क्योंकि 
उसका प्रयोग जनसमूहों द्वारा नहीं हो सकता।* हो सकता है कि सत्याग्रही 
उपवासकी आवश्यकताके वारेमें भूल कर दे और अकस्मात्‌ सत्य और प्रेमकी 
साधनाकी अपनी शक्तिका अंत कर वैठे। यह भी खतरा है कि कुछ मनुष्य 
अपने विरोधियोंको धमकाने और वबल-प्रयोगके साधतके रूपमें उपवासका 
दुरुपयोग करें। 
उपवासके कारण अक्सर ठीक सोच-विचार करना बड़ा कठिन हो जाता 
है। विरोबीके लिए यह स्वाभाविक है कि वह संत्याग्रहीकी मृत्युसे होनेवाली 
अपनी वदनामीके डरसे या उसके कष्टोंकों देखनेसे उमड़ी हुई सहानुभूतिके 
दक्मवसे सत्याग्रहीकी ऐसी मांग भी स्वीकार कर ले, जो उसको उचित नहीं 
ज॑चती | यह खतरा विशेष रूपसे तव अधिक होता है जब उपवास करनेवाला 
सत्याग्रही गांधीजी सरीखा कोई महान व्यक्ति हो। इसलिए यह आवश्यक 
नहीं कि उपवासके परिणाम-स्वरूप हृदय-परिवर्तत हो ही जाय.। उपवासका 
एक परिणाम यह भी हो सकता है कि विरोधी पर अनुचित दवाव पड़े। 
लेकित यह खतरा तो केवल उपवासमें नहीं, कष्ट-सहनके प्रत्येक तरीकेमें है 
कष्ट-सहनके दृश्यसे दर्शक पर सहानुभूतिकी प्रतिक्रिया होती है और कम-से-कम 
उस समय झगड़ेके मूलभूत प्रश्नकों निष्पक्ष रूपसे समझना कठिन हो जाता 
' है। लेकिन यदि समझाने-वुझाने और अन्य नम्न उपायोंसे काम न चछे, तो 
कष्ट सहकर विरोधीका हृदय-परिवर्तत करनेका प्रयत्न करना उसको कष्ट 
देकर दवा देवेसे कहीं ज्यादा अच्छा है। इसके अतिरिक्त समय बीतने पर 
प्रश्न स्पष्ट हो जाता है और सत्यकी जीत होती है) जैसा कि ग्रांधीजीने 
१९४३ में सर रेजिताल्ड मेक्‍्सवेलकों लिखे एक पत्रमें कहा था, “ गुप्त 
या प्रगट रूपसे विरोधीकी जान लेना या उसको उत्कृष्ट भावनाओंका श्रेय 
देना और उनको उपवास तथा उसीके समान अन्य उपायोंके द्वारा जाग्रत 
करना -- इनमें से कौन अधिक अच्छा है?” पुत्र: “ उपवास अथवा आत्म- 
बलिदानके अन्य किसी उपाय द्वारा स्वयं अपने जीवनसे खिलवाड़ करना 
अथवा विरोधी और उसके आश्षितोंके विनाशके प्रयासमें छगकर (उनके ) 


१. हु०, १-७-१३ में छपे गांवीजीको छिखें उनके पत्र) 
२. ह०, १५-४-३९, पूृ० ८८। 


श्र सर्वोदिय तत्त्व-दर्शन 


विशेषकर गांधीजीको, अगस्त १९४२ के हिसात्मक क्रान्तिकारी आन्दोलनके 
लिए उत्तरदायी ठहराया था। दूसरी ओर गांधीजीके अनुसार इन घटनाओंका 
सारा दोप सरकारका था, जिसकी आतंकवादी दमनकारी नीतिने जनताको 
पागल-सा बना दिया था। उपवासके पहलेके पत्र-व्यवहारमें गरांधीजीने कई 
वार बाइसरॉयसे प्रार्थना की कि यदि उनकी भूल प्रमाणित कर दी जाय, तो 
वे उसको मान छेंगे और पर्याप्त प्रायश्चित्त करेगे। छेकिव सरकारने इस 
आरोपको न्यायालयके' सामने प्रमाणित करनेकी कोई व्यवस्था न की। दूसरी 
ओर वाइसरॉयने तो ग्रांघधीजी पर यह आरोप भी छूगाया कि वे कायरताके 
कारण उपवासके द्वारा उत्तरदायित्वसे वचनेका सुगम मार्ग खोज रहे है। इस 
अप्रामाणिक आरोपसे उत्पन्न विवश्ञताकी भाववाकों देशकी राजनैतिक और 
आर्थिक स्थितिने, विशेषकर देश-व्यापक अकालने, और भी तीज कर दिया। 
गांधीजीके अनुसार ऐसे वेदनापुर्ण अवसरोंके लिए सत्याग्रहके नियमके अनुसार 
“उपवास द्वारा शरीरके' वलिदानकी ” व्यवस्था है।' 

इन दुष्टांतोंस प्रकट है कि सम्भवत: कुछ अवसरों पर शक्तिशाली 
विरोबीका अन्याय सत्याग्रहीके जीवन और स्वतन्त्रताकों इतना संकुचित 
कर दे कि उसकी व्यथित आत्मा प्रतिरोधके इस अन्तिम साधनके लिए 
पुकार उठे। 


अपमानजनक या अमानुपिक व्यवहारके विरोधमें सत्याग्रही कैदियोंका 
उपवास करना गांधीजी उचित भानते है। ऐसे आपत्तिजनक व्यवहारके कुछ 
उदाहरण है -- कैदियोंका खाना उनकी ओर फेंक देना, उनको गाली देना, 
उनकी धामिक स्वतन्वताका अपहरण इत्यादि। कैदसे मुक्त होनेके लिए 
इसका उपयोग अनुचित है।' 


उपवासकी आलोचना 


उपवासकी पद्धतिकी कड़ी आलोचना की गईं है। मार्च १९३९ में जॉर्ज 
अरुण्डेलने कहा था कि उपवास आतंकवाद है, जिसके विरुद्ध विरोधीके लिए 
आत्म-समर्पण करने या सत्याग्रहीकी आत्महत्या देखनेके अतिरिक्त कोई अन्य 
विकल्प नहीं। इस प्रकार जाए: ” विरुद्ध उसकी मानवता, वीरता 
ओर दयाकी भाषष « 5 
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हक 


यरवडा-उपवासके अवसर पर कविवर टेगोरने उसे “ईदवरकों उसकी 
व्यवस्थाके विरोधमें शरीर-पीड़नकी चुनौती वताया था। ” उनके अनुसार उसका 
उपयोग जीवनकी महान देनको और अन्तिम क्षण तक पूर्णताके आदर्श पर 
अटल रहनेके अवसरको त्याग देना है। और यही प्रार्थनाका, आदर्श मानवताके 
अस्तित्वका औचित्य है।' कुछ आलोचकोंन राजकोटके उपवासके समय कहा 
था कि जनतन्‍त्रका निर्माण उपवासकी पद्धतिसे नहीं हो सकता, क्‍योंकि 
उसका प्रयोग जनसमूहों द्वारा नहीं हो सकता। हो सकता है कि सत्याग्रही 
उपवासकी आवश्यकताके वारेमें भूल कर दे और अकस्मात्‌ सत्य और प्रेमकी 
साधनाकी अपनी शक्तिका अंत कर बैठे | यह भी खतरा है कि कुछ मनुष्य 
अपने विरोधियोंकों धमकाने और वल-प्रयोगके साधनके रूपमें उपवासका 
दुरुपयोग करें । 

उपवासके कारण अक्सर ठीक सोच-विचार करना बड़ा कठिन हो जाता 
है। विरोधीके लिए यह स्वाभाविक है कि वह सत्याग्रहीकी मृत्युसे होनेवाली 
अपनी वदनामीके डरसे या उसके कष्टोंको देखनेसे उमड़ी हुईं सहानुभूतिके 
दकावसे सत्याग्रहीकी ऐसी मांग भी स्वीकार कर ले, जो उसको उचित नहीं 
जंचती | यह खतरा विशेष रूपसे तव अधिक होता है जब उपवास करनेवाला 
सत्याग्रही गांधीजी सरीखा कोई महान व्यक्ति हो। इसलिए यह आवश्यक 
नहीं कि उपवासके परिणाम-स्वरूप हृदय-परिवतंन हो ही जाय । उपवासका 
एक परिणाम यह भी हो सकता है कि विरोधी पर अनुचित दवाव पड़े। 
लेकिन यह खतरा तो केवर उपवासमें नहीं, कष्ट-सहनके प्रत्येक तरीकेमें है। 
कप्ट-सहनके दृश्यसे दर्शक पर सहानुभूतिकी प्रतिक्रिया होती है और कम-से-कम 
उस समय झ्गड़ेके मूलभूत प्रइतको निष्पक्ष रूपसे समझना कठिन हो जाता 
है। लेकिन यदि समझाने-वुझाने और अन्य नम्न उपायोंसे काम न चले, तो 
कष्ट सहकर विरोबीका हृदय-परिवर्तव करनेका प्रयत्न करना उसको कप्ट 
देकर दवा देनेसे कहीं ज्यादा अच्छा है। इसके अतिरिक्त समय बवीतने पर 
प्रइन स्पप्ट हो जाता है और सत्यकी जीत होती है। जैसा कि -गांधीजीने 
१९४३ में सर रेजिनाल्‍ड मेक्सवेलकों लिखें एक पनत्रमें कहा था, “गप्त 
या प्रगट रूपसे विरोधीकी जान लेना या उसको उत्कृष्ट भावनाओंका श्रेय 
देता और उनको उपवास तथा उसीके समान अन्य उपायोंके द्वारा जाग्रत 
करना --- इनमें से कौन अधिक अच्छा है?” पुनः “ उपवास अथवा आत्म- 
वलिदानके अन्य किसी उपाय द्वारा स्वयं अपने जीवनसे खिलवाड़ करना 
अथवा विरोबी और उसके आश्रितोंके विनाझके प्रयासमें रगकर (उनके) 


१, ह०, १-७-३३ में छपे गांवीजीको छिखें उनके पत्र। 
२. ह०, १५-४-३९, पृ० ८८। 


१६२ सर्वोदिय तत्व-दर्शन 


विशेषकर गांधीजीकों, अगस्त १९४२ के हिसात्मक क्रान्तिकारी आन्दोलनके 
लिए उत्तरदायी ठहराया था। दूसरी ओर गांधीजीके अनुसार इन घटनाओंका 
सारा दोष सरकारका था, जिसकी आतंकवादी दमनकारी नीतिने जनताको 
पागल-सा वना दिया था। उपवासके पहलेके पत्र-व्यवहारमों गांधीजीने कई 
वार वाइसरॉयसे प्रार्थना की कि यदि उनकी भूल प्रमाणित कर दी जाय, तो 
वे उसको मान छेंगे और पर्याप्त प्रायश्चित्त करेंगे। लेकिन सरकारने इस 
आरोपको न्यायालूयके' सामने प्रमाणित करनेकी कोई व्यवस्था न की। दूसरी 
ओर वाइसरॉयने तो गांधीजी पर यह आरोप भी लगाया कि वे कायरताके 
कारण उपवासके द्वारा उत्तरवायित्वसे वचनेका सुगम मार्ग खोज रहे हैं। इस 
क्षप्रामाणिक आरोपसे उत्पन्न विवशताकी भाववाकोी देशकी राजनैतिक और 
आधिक स्थितिने, विशेषकर देश-व्यापक अकालने, और भी तीत्र कर दिया। 
गांधीजीके अनुसार ऐसे वेदनापूर्ण अवसरोंके लिए सत्याग्रहके नियमके अनुसार 
“उपवास द्वारा शरीरके वलिदानकी ” व्यवस्था है। 

इन दृष्टांतोंसे प्रकट है कि सम्मवतः कुछ अवसरों पर शक्तिशाली 
विरोधीका अन्याय सत्याग्रहीके जीवन और स्वतत्वताकी इतना संकुचित' 
कर दे कि उसकी व्यथित आत्मा प्रतिरोधके' इस अन्तिम साधनके लिए 
पुकार उठे। 

अपमानजनक या अमानुपिक व्यवहारके विरोधमें सत्याग्रही कैदियोंका 
उपवास करना ग्रांधीजी उचित मानते हैँ। ऐसे आपत्तिजनक व्यवहारके कुछ 
उदाहरण हैं --कीदियोंका खाना उनकी ओर फेंक देवा, उनको गाली देना, 
उनकी धार्मिक स्वतस्वताका अपहरण इत्यादि। कैदसे मुक्त होनेके लिए 
इसका उपयोग अनुचित है।' 


उपवासकी आलोचना 


उपवासकी पद्धतिकी कड़ी आलोचना की गईं है। मार्च १९३९ में जॉर्ज 
अरुण्डेलने कहा था कि। उपवास आतंकवाद है, जिसके विरुद्ध विरोधीके लिए 
बात्म-समर्पण करने या सत्याग्रहीकी आत्महत्या देखनेके अतिरिक्त कोई अन्य 
विकल्प नहीं। इस प्रकार उपवास विरोधीके विरुद्ध उसकी मानवता, बीरता 
और दयाकी भावनाओंका दुरुपयोग है।* 





गांधीजीज़ कोरेस्पोंडेन्स विद दि गवनेमेंट, पृ० ४० । 
*- साउथ अफ्रीका, पु० ३४०५-४६; जे० एच० होम्स : महात्मा गांवी, 
पृ० २०१९-१०, २१५ । 
३. गांवीजीके साथ जॉर्ज अरुण्डेलका पत्र-व्यवहार, मार्च १९३९ में 
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इण्डियन प्रेसमें प्रकाशित; गांवीजीज़ कॉरेस्पोंडेन्स विद दि गवर्नमेंट, पृ० ७३ । 
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यरवडा-उपवासके अवसर पर कविवर टैगोरने उसे “ईदवरको उसकी 
व्यवस्थाके विरोधमें शरीर-पीड़तकी चुनौती वतोया था। ” उनके अनुसार उसका 
उपयोग जीवनकी महान देनको और अन्तिम क्षण तक पूर्णताके आदर्श पर 
अटल रहनेके अवसरको त्याग देना है। और यही प्रार्थनाका, आदर्श मानवताके 
अस्तित्वका औचित्य है।' कुछ आलोचकोंने राजकोटके उपवासके' समय कहा 
था कि जनतस्त्रका निर्माण उपवासकी पद्धतिसे नहीं हो सकता, क्योंकि 
उसका प्रयोग जनसमूहों द्वारा नहीं हो सकता।' हो सकता है कि सत्याग्रही 
उपवासकी आवश्यकताके वारेमें भूल कर दे और अकस्मात्‌ सत्य और प्रेमकी 
साधताकी अपनी शक्तिका अंत कर वैठे। यह भी खतरा है कि कुछ मनुष्य 
अपने विरोधियोंकों धमकाने और वरछू-प्रयोगके साधतके रूपमें उपवासका 
दुरुपयोग करें। 

उपवासके' कारण अक्सर ठीक सोच-विचार करना बड़ा कठिन हो जाता 
है। विरोधीके लिए यह स्वाभाविक है कि वह सत्याग्रहीकी मृत्युसे होनेवाली 
अपनी बदनामीके डरसे या उसके कष्टोंको देखनेसे उमड़ी हुई सहानुभूतिके 
दव्मवसे सत्याग्रहीकी ऐसी भांग भी स्वीकार कर ले, जो उसको उचित नहीं 
जंचती | यह खतरा विशेष रूपसे तव अधिक होता है जब उपवास करनेवाला 
सत्याग्रही गांधीजी सरीखा कोई महान व्यक्ति हो। इसलिए यह आवश्यक 
नहीं कि उपवासके परिणाम-स्वरूप हृदय-परिवर्तत हो ही जाय.। उपवासका 
एक परिणाम यह भी हो सकता है कि विरोधी पर अनुचित दवाव पड़े। 
लेकिन यह खतरा तो केवल उपवासमें नहीं, कष्ट-सहनके प्रत्येक तरीकेमें है। 
कष्ट-सहनके दृश्यसे दर्शक पर सहानुभूतिकी प्रतिक्रिया होती है और कम-से-कम 
उस समय झग़ड़ेके मूलभूत प्रश्नको निष्पक्ष रूपसे समझना कठिन हो' जाता 
है। लेकित यदि समझाने-बुझाने और अन्य नम्नर उपायोंसे काम न चले, तो 
कप्ट सहकर विरोधीका हृदय-परिवत्तन करनेका प्रयत्न करना उसको कृष्ट 
देकर दवा देनेसे कहीं ज्यादा अच्छा है। इसके अतिरिक्त समय बीतने पर 
प्रश्न स्पष्ट हो जाता है और सत्यकी जीत होती है। जैसा कि -गांधीजीने 
१९४३ में सर रेजिनाल्‍ड मैक्सवेठकों लिखे एक पत्रमें कहा था, “भ्ष्त 
था प्रगट रूपसे विरोधीकी जान लेता या उसको उत्कृष्ट भावनाओंका श्रेय 
देना और उनको उपवास तथा उसीके समान अन्य उपायोंके द्वारा जाग्नत 
करना --- इनमें से कौन अधिक अच्छा है?” पुत्र: “ उपवास अथवा आत्म- 
वलिदानके अन्य किसी उपाय द्वारा स्वयं अपने जीवनसे खिलवाड़ करना 
अथवा विरोधी और उसके आश्रितोंके विनाशके' प्रयासमें रूगयकर (उनके) 


१, ह०, १-७-३३ में छपे गांधीजीको लिखे उनके पत्र। 
२. ह०, १५-४-३९, पृ० ८८। 


श्द्द्ड सर्वोदय तत्त्व-दशंन 


जीवनके साथ खिलवाड़ करता --- इनमें से कौन अधिक अच्छा है?” '* उनके 
अनुसार जनतस्त्रका विकास हिंसक उपद्रवोंसे झूकता है। अहिसक प्रतिरोधकी 
पद्धति होनेके कारण उपवास मनृष्योंकी असीम नैतिक मूल्यकी मान्यता पर 
आधारित है। इस रूपमें वह हिसाकों घटा देती है और जनतत्त्रके विकासमें 
सहायक होती है। 

गांधीजी सत्याग्रही उपवासके इन खतरोंसे पूरी तरह सचेत थे। यही 
कारण है कि वे इस बात पर बहुत जोर देते थे कि उसका प्रयोग असाधारण 
अवसरों पर ही विवश होकर बहुत सतकंतासे केवल उन्हींकों, या उनकी 
ही देखरेखमें, करना चाहिये, जो सत्याग्रह-विज्ञानमें पारंगत हैं। 

प्रयोगमें खतरे अवद्य हैं, पर सैद्धान्तिक दृष्ठिसि उपवासके साधनमें 
कोई खोद नहीं। जीवन आत्मानुभूतिका साधन है और जब असह्य नैतिक 
स्थितिसे छुटकारा पानेका दूसरा कोई उपाय नहीं हो, तो यह उंचित ही है 
कि सत्याग्रही अपने जीवनकी आहुति देकर शुद्धताकी ऐसी अग्नि प्रज्वलित 
कर दे कि विरोधीका पत्थर-सा हृदय भी पिघल उठे। इस कारण उपवास 
अतीत कालसे ही हृदय-परिवर्ततका कारगर साधन रहा है और सदा रहेगा। 
अहिसाकी अन्तिम शक्ति उसी प्रकार आत्म-बलिदान है जिस प्रकार हिसाकी 
शक्ति विपक्षीका विनाश है। गांधीजीका निष्कर्ष है कि “आमरण उपवास 
सत्याग्रहके कार्यक्रमका अविभाज्य अंग है। 


- गांधीजीज़ कॉरेस्पोंडेस्स विद दि गवर्नमेंट, पृ० ७४। 

२. ह०, १५-४-३९, पृ० ८८। 

३. गांधीजी सत्याग्रही उपवास और आत्महत्यामें भेद करते हैं। 
जीवन-संकल्प स्वाभाविक है और जीवन सप्रयोजन है। आत्महत्या उस प्रयो- 
जनके विरुद्ध है और इसलिए अनुचित है। लेकिन यदि किसी असाध्य रोगसे 
कष्ट पानेवाला रोगी यह महसूस करे कि वह दूसरोंके लिए सेवा-क्षमतासे 
रहित भारस्वरूप हो गया है और उसका जीवन उसके तीमारदारोंके लिए 
भी उसी तरह यस्त्रणा वन गया है जैसे कि उसके लिए, तो उसे जीवनका 
अन्त कर लेना ठीक है; लेकिन[संघर्षसे थक कर या तीज शारीरिक पीड़ाके 
कारण इस चरम साधनका उपयोग करना अनुचित है। इस्ती प्रकार इसका «| 
तव तक कोई ओऔचित्य नहीं जब तक कि मनुष्य अपने विचारों, सम्मति 
जादिके द्वारा सेवा करनेमें सक्षम है। भूखे रहकर आत्महत्या करना किसी 
अन्य प्रकारकी अपेक्षा अच्छा है, क्योंकि इससे व्यक्तिकी दृढ़ताकी परख होती 
है और इसमें अपना निर्णय परिवर्तित करनेका अवसर रहता है। ह० 
१०--६-४०, पुृ० १४६ । 

४. गांधीजी -- हिज़॒ लाइफ एंड वर्के, ऊपर उद्धृत, पृ० ३७०। 


सत्याग्रह -- जीवन-सार्गके रूपसे १६५ 
सत्याग्रह और बाह्य सहायता 


आंतरिक शक्ति या आत्मशक्ति सत्याग्रहीका मुख्य अवलम्ब है, इसलिए 
उसे बाह्य सहायताके सहारे नहीं रहना चाहिये। “ . . - जब उसे बाहरी 
आश्रय मिल जाता है और वह उसे स्वीकार कर लेता है, तब तो वह अपना 
अधिकांश आंतरिक वलू भी खो बैठता है। सत्याग्रहीको इस प्रकारके प्रलो भनसे 
हमेशा बचते रहना चाहिये।“” इस तककंका समर्थन गांधीजी घरेलू झगड़ोंका 
हवाला देकर करते है। यदि सत्याग्रही अपने कुटुम्बसे अस्पृश्यताकों दूर करना 
चाहता है, तो निस्सन्देह वह मित्रोंको कष्ठ सहनेके लिए नहीं बुलायेगा, वल्कि 
अपने पिताके दिये हुए दण्डकों सहेगा और उसके हृदय-परिवर्तेतके लिए 
प्रेम और कष्ट-सहनके नियमका सहारा छेगा। सत्याग्रही कुट॒म्बके मित्रोंको 
पिताकों समझाने-बुझानेके लिए बुला सकता है। लेकिन वह कपष्ट-सहनके 
अपने कतंव्य और विशेषाधिकारमें किसीको भाग न लेने देगा।' गांधीजी 
सत्याग्रही द्वारा विपक्षीके विरुद्ध मुकदमा चलाने या पुलिसकी सहायता छेनेके 
विरुद्ध हैं, क्योंकि ये वाह्य सहायताके प्रकार हैँ और हृदय-परिवतंनके नहीं 
परन्तु वल-प्रयोगके साधन हैं। 


सफलताकी कसौटी 


गांधीजीके अनुसार सत्याग्रहीकी अहिसाकी कसौटी उसका परिणाम हैं। 
यदि विरोधीके' हृदय पर प्रभाव पड़े और वह सुधर जाये, तो सत्याग्रहीकी 
अहिंसा शुद्ध है और कष्ट-सहन पर्याप्त है। “में इसे स्वयंसिद्ध सत्य मानता 
हूं कि सच्ची अहिसा विरोधीको प्रभावित करनेमें कभी असफल नहीं होती। 
यदि वह (असफल) होती है तो उस परिमाणमें वह अपुर्ण है।'” “विचार 
और भाषणमें अहिसाके साथ अहिंसक कार्यकी विरोबी परल्तु स्थायी हिसक 
प्रतिक्रि] कभी नहीं होनी चाहिए। विरोधीको महसूस होता चाहिए कि 
प्रतिरोधका उद्देश्य उसको हानि पहुंचाना नहीं है और उसका रुख नम हो 
जाना चाहिये। “ अहिंसाको हमारे प्रति विरोधीके रुखको कठोर नहीं, वल्कि 
नर्में वता देना चाहिये, उसे विरोधीको पिघला देना चाहिये।/" . . . सन्‌ 
१९३८ में उन्होंने लिखा था, “यह अहिंसाकी अचूक परीक्षा है कि अहिसक 


१. दक्षिण अफ्रीका, पू० २८९। 

२. यं० इं०, भाग-२, पृ० ८२१-२२। 
३. ह०, ६-५-३९, पूृ० ११२। 

४. ह०, २४-६-३९, पृ० १७२।- 
५. ह० र४ं-६-३९, पृ० १७२॥ 


१६६ सर्वोदिय तत्त्व-दर्शन 


संघप॑में कोई भी कटुता शेप नहीं रह जाती और अत्तमें शत्रु मित्रोर्में परि- 
वर्तित हो जाते हैं । पुनः “वास्तविक सत्याग्रहकों, वह आदर या सम्मान 
प्राप्त करनेमें असफल हो जाय तब भी, विपक्षीममें घृणा कभी नहीं उकसानी 
चाहिये। “' 
सत्याग्रह और अपराध 

जीवनके' नियमके रूपमें सत्याग्रहका अर्थ यह है कि हमारी अहिसाकी 
पहुंच अपराधी तक भी हो। समाजमें हिसासे सबसे अधिक कष्ट अपरा- 
धियोंको ही सहना पड़ता है। वास्तवमें अधिकारोंकी रक्षाके लिए अपरा- 
धियोंको दंड देनेकी आवश्यकताके कारण वलू-प्रयोग राज्यकी आवश्यक 
विशेषता समझी जाती है। कहा जाता है कि भले आदमियोंके झगड़ोंमें 
अहिंसासे काम चछ सकता है। लेकिन अपराधियोंके विरुद्ध अहिसा वेकार 
है। यह विचार-धारा गांधीजीकों स्वीकार नहीं है। उनका विश्वास है कि 
“आपकी अहिसाकी परीक्षा तभी होती है, जब आपको प्रतिरोधका सामना 
करना पड़ता है; उदाहरणके लिए, जब चोर या ह॒त्यारा आपके सामने आता 
है। . . - भले आदमियोंके साथ रहनेमें आपका व्यवहार अहिंसक नहीं 
कहा जा सकता। े 

गांधीजीके अनुसार “अपराधी शब्दको कोशसे निकाल देना चाहिये। 
नहीं तो हम सब गुप्त रूपसे अपराधी हैं।”* अपराधियोंगें अन्तर केवल 
एक अंशका है। “ वह धनवान और.-रुपयेवाला मनुष्य, जिसने शोपण अथवा 
इसी प्रकारके अन्य सन्दिग्ध साधनों हारा धन बठोरा है, उस चोरसे कम 
डाकेजनीका अपराधी नहीं है, जिसने जेव काटी है अथवा घरमें. घुसकर चोरी 
की हैं। धनवान सम्मानके आवरणके पीछे शरण लेता है और कानूनी 
दण्डसे अपनेको बचा लेता है। वास्तवमें अपनी वैध आवश्यकताओंसे परे 
अधिक धनका सव प्रकारका संचय चोरी है।”" 

गांवीजी कहते हूँ कि “सब प्रकारके अपराध एक रोग हैँ और उनके 
साथ वैसा ही वर्ताव होना चाहिए। ”* यह रोग “वतंमान सामाजिक व्यव- 
स्थाका परिणाम है।”” प्रतिकूल परिस्थितियोंके छिए समाज उत्तरदायी है। 


रा 


* ह०, १२-११-३८, पृ० ३२७। 

* है०, ६-५-३९, पृ० ११३। 

* ह०, १३-५-३९, पृ० १२१। 

४. बापूज लेटर्स टु मीरा, पू० २१८। 
५. हु०, ११-८-४६, पू० २५५॥। 
६. ह०, २७०४-४०, पूृ० १०१। 

» हैं०, ५-५-४६, प्‌० १२४। 





सत्याग्रह -- जीवन-मार्गके रूपमें १६७ 


आधुनिक समाजके अपकृष्टतम रोग हैं शक्ति-प्रियता और घन-प्रियता; और 
,दोनोंके मूलमें अज्ञान है। इनके कारण सम्पूर्ण सामाजिक, आथिक और 
राजनैतिक जीवन दूषित हो गया है और वह जनसाधारणकी उपेक्षा करके 
थोड़ेसे मनृष्योंको सुविधा देता है। 

दण्ड-विधानके कारण इस रोगकी भीपणता और भी बढ़ गई है। 
वास्तविक व्यवहारमें सरकार अब भी दण्डके मामलेमें प्रतिहिसा और निपेष या 
निवारणके सिद्धान्तोंमें विश्वास करती है। इसमें प्रायः कैदीके सुधारका उद्देश्य 
भी जोड़ दिया जाता हैं। छेकिन सुधार प्रतिहिसा और निषेधघसे मेल नहीं 
खाता और इन तीनों अनमेल उद्देश्योंकी साथ रखकर चलनेका परिणाम होता 
है उन लोगोंकी वड़ी संख्या, जो बार-बार अपराध करते हैँ और जेल जाते 
हैं। इसके अतिरिक्त अपराधोंकी समस्याके संतोपजनक निपटारेके लिए सम्पूर्ण 
आधिक और राजनैतिक व्यवस्थाका पुर्ननर्माण आवद्यक है। 

गांधीजी समाजमें ऐसी व्यापक ऋन्तिके पक्षमें थे, जिससे हिंसा और 
शोपण अल्पतम परिमाणमें रह जाय॑ और राज्य तथा समाजकी अहिंसक 
पुनरंचना हो। यह सामाजिक पुनर्तिर्माण अपराधोंके रोगका सच्चा उपचार 
होगा और अपराधोंकी संख्या बहुत घट जायगी। 

अहिंसा पर आधारित उनके आदर्श राज्य-रहित जनतन्त्रमें कोई अपराध 
नहीं होगा। परन्तु यह आदर्श समग्रतार्मे उपलब्ध नहीं हो सकता। प्रमुख 
रूपमें अहिसक राज्यमें “अपराध तो होंगे, परन्तु अपराधी नहीं होंगे। 
निस्सन्‍्देह अपराध न्यूनतम हो जायंगे, किन्तु, उन्ता अन्त नहीं होगा। 
उनकी धारणाके अहिसक राज्यमें पुलिस भी होगी और जेले भी होंगी। 
छेकिव उस राज्यकी पुलिस और जेलें आजसे बहुत भिन्न होंगी और 
अपराधीके अपराधके रोगका इलाज अहिसक रीतिसे होगा। 

लेकिन राज्य और समाजकी अहिसक पुनरंचनामें पहला कदम व्यक्तिका 
होगा। जब तक साधारण मनृप्य अहिसाको सिद्धान्तकी तरह नहीं मान लेता, 
तब तक अहिसक राज्यका विकास नहीं हो सकता। सिद्धान्तकी तरह अहिसाको 
स्वीकार करनेवाले सत्याग्रहीकों अपराधीके साथ साधारण विपक्षीका-स्ता 
बर्ताव करना चाहिए। 

किन्तु अहिसक मार्गमें अपराधके प्रति निष्किय कायरतापूर्ण सौनके लिए 
कोई स्थान नहीं, क्योंकि मौन सस्मति द्वारा मनुष्य अपराधमें सहायक होता है। 
इसी प्रकार अहिसा प्रतिकार अथवा पुलिसकी सहायताके विरुद्ध हैं। आप 
उसके (अपराबीके) हृदयकों स्पर्श नहीं कर सकते और न उसका विश्वास 





१. ह०, ५०५०-४६, पृ० १२४ 
२. विस्तृत विवेचनके लिए देखिये अध्याय ११॥ 


१६८ सर्वोदिय तत्त्व-दर्शोन 


प्राप्त कर सकते हैं, यदि साथ ही आप पुलिसके पास जानेको और उसके 
विरुद्ध सूचना देनेको तैयार हें। यह घोर विश्वासधात होगा। सुधारक . 
पुलिसको सूचना देनेवाला नहीं वन सकता। ”* 


अधिकतर गंम्भीर अपराध या तो स्त्रियों पर आकरमणके रूपमें होते 
हैं या सम्पत्तिके संवंधमें। जहां तक सम्पत्तिका संबंध है, सत्याग्रही अपरिय्रह 
और शरीर-अमके आदशेसे प्रेरणा लेता है और उसकी सम्पत्ति यथासम्भव 
कम होनी चाहिए। किसी भी दशामें उसके पास उससे अधिक सम्पत्ति नहीं 
होनी चाहिए, जितनी उसके नैतिक, मानसिक और शारीरिक कल्याणके लिए 
आवश्यक है। 

घोर निर्धनताके बीच सम्पत्तिवान होना अन्यायपूर्ण है और अहिंसा 
स्वाभाविक रीतिसे “भअन्यायसे अजित लाभकी रक्षामें निस्सहाय है। 
यदि सत्याग्रही किसी सम्पत्तिकों अपनी समझता है, तो बह उसको तभी 
तक रख सकता है जब तक संसार उसको आज्ञा देता है।' उसे संपत्तिकी 
रक्षाके हिसात्मक उपायोंसे वचना चाहिए, बाहरी सहायता न लेना चाहिए, 
चोरों-लुटरोंके प्रति सहिष्णु होना चाहिए, उनके साथ भूल करनेवाले सगे 
भाइयोंकी तरह वर्ताव करता चाहिए और अहिसाका वुद्धिमानीसे प्रयोग 
करना चाहिए। उदाहरणके लिए, सत्याग्रही खिड़की-दरवाजें खुले छोड़ 
सकता है और अपना सामान इस तरह रख सकता है कि चोर उस तक 
आसानीसे पहुंच सके। यदि अवसर हो तो चोरकों समझाया-बुझाया जा 
सकता हैं। यह असाधारण दयालहृता साधारण चोरके दिमागमें हलचल 
भचा देगी। सत्याग्रहीके प्रेमके कारण चोरके मनमें सहानुभूति उमड़ेगी और 
वह अपनेको सुधारेगा। चोरों और डाकुओंके खतरेका सामना करनेके लिए 
सत्याग्रही उनकी जातिके लोगोंसे मिलेगा, उनसे मित्रताका नाता जोड़ेगा।" 





२. ह०, ११-८-४६, पु० र५५। 

२. ह०, ५-९-३६, पृ० २३६। 

रे. हु०, १८-८-४०, पु० २५४। 

४. यं० इं०, भाग-२, पृ० ८६७-६८; आत्म-शुद्धि, पृ० ६-७; हिन्द 
स्व॒राज्य, पृ० १३२-३५; हु०, १३-७-/४०, पूृ० १९४; हु०, ११-८-४६, 
पृ० २५५ | 

५. ह०, २१-७-४०, पृ० २१५। मेरी वारने सावरमती आश्रमके 
पड़ोसमें रहनेवाली एक ऐसी अपराधी जातिका उल्लेख किया है, जो चोरियां 
करती थी और जिसका आश्रमवासियोंके सहायता-कार्यसे सुधार हो गया था । 
वार, पू० ३८। 


सत्याग्रह --- जीवन-मार्गके रूपसें १६९ 


उन्हें किसी ऐसे धंधे या उद्यमकी शिक्षा देगा, जिसके द्वारा वे ईमानदारीसे 
जीविका कमा सकें।* 

यदि कोई मनुष्य सत्याग्रहीसे ऐसी संपत्ति छीननेका प्रयत्न करेगा, 
जिसका वह द्रस्टी या संरक्षक है, तो उसके कप्ट-सहनका स्वरूप दूसरा 
होगा। संपत्तिकी हानि सहनेके स्थानमें वह सम्पत्ति और उसके बलपूर्वक 
छीननेवालेके वीच खड़ा हो जायगा और यदि आवश्यकता होगी तो 
संपत्तिकी रक्षामें मरनेके लिए भी तैयार हो जायगा, लेकिन हिसाका 
उपयोग न करेगा। 


अविभाजित भारत उत्तर-पश्चिमकी सीमाके उस पार रहनेवाली 
जातियोंके भी संवंधमें---जो सीमाप्रान्तके निवासियोंको छूटते थे और पकड़ 
कर ले जाते थे --- गांधीजीक[ मत था कि नागरिक आत्मरक्षाकी अहिसात्मक 
कला सीखें। अहिसक आत्मरक्षाकी कलामें इन जातियोंका विश्वास करने, 
उनके साथ मित्रताका नाता जोड़ने और उनको स्वाभाविक शत्रु न मान छेने, 
उनकी सेवा करने और उनको प्रेम और सहानुभूतिसे समझाने-बुझानेका 
समावेग होता है। गांधीजीका मत था कि सीमागप्रान्तके निवासियोंको इन 
जातियोंकों घरेलू धंधे सिखाकर उनकी निर्धनता हटाने और इस प्रकार 
उनके छूट-मारका प्रमुख हेतु दूर करनेका प्रयत्त करना चाहिए। 


सत्याग्रह और स्त्रियों पर आक्रमण 


यदि किसी स्त्रीके सम्मान पर आक्रमण होनेका खतरा हो, तो उसका 
व्यवहार किस प्रकारका हो ? और उस सत्याग्रहीका, जिसके सामने इस प्रकारका 
आक्रमण हो, क्या कर्तव्य होगा ? ये सवाल अक्सर गांवीजीसे पूछे जाते थे। 
उनके अनुसार पुरुषों और स्त्रियोंकी स्थिति समताकी हैं। उनके कतंव्य भिन्न 
अवद्य हैं, पर दोनों एक-दूसरेके पूरक हैं। उनका विश्वास था कि स्त्रियोंमें 
पुरुषोंकी अपेक्षा सत्याग्रहके अभ्यासकी अधिक क्षमता है, क्योंकि माताएं होनेके 
कारण उनमें अपेक्षाकृत ठीक प्रकार॒का अधिक साहस और आत्म-वलिदानकी 
अधिक सुदृढ़ प्रवृत्ति है। वास्तवमें हिसा उनके स्वभावके विरुद्ध है। यदि अहिंसा 
हमारे जीवनका नियम है, तो भविष्य स्त्रियोंके साथ है। दूसरी ओर यदि 
स्त्रियां पुरुषोंका अनुकरण करें और घर छोड़कर उसकी रक्षाके' लिए वन्दृक 
संभाल, तो वह “' बरबरताकी ओर प्रत्यागमन है और अन्तका आरम्भ है। ” 


१. ह०, ११-८-४६, पृ० २५०५। 

२. है०, २२-१०-३८, पृ० ३०४; २९-१०-३८, पृ० ३१०; 
५-११-३८, पृ० ३१४; २८-१-३९, पृ० ४४८; १३-७-४०, पृ० २०८; 
यं० इं०, भाग-१, पृ० ७१९-२३। 


१७० सर्वोदय तत्त्व-वर्दान 


लेकिन सत्याग्रहका मार्ग केवल उन स्त्रियोंके लिए है, जो आवश्यक अत्मि- 
संयम प्राप्त करें और जिनके जीवनमें सादगी और स्वाभाविकता हो। अहिंसक 
होनेके लिए स्त्रीको दूसरोंका ध्यान आक्ृष्ट करनेके उद्देश्यसे भड़कीले कपड़े 
पहिनने और अपनेको क्रीम-पाउडरसे रंगकर वास्तविकतासे कहीं अधिक असा- 
धारण झूपसे सुन्दर दिखाई पड़नेके आधुनिक पागरूपनसे बचना होगा। अनेक 
पुरुषोंकों आक्ृप्ठ करनेका प्रयास करनेवाली इस प्रकारकी आधुनिक स्त्री 
अहिसाका विकास नहीं कर सकती। अहिंसक होनेके लिए उसे यह भुला 
देना चाहिए कि वह मनृष्यकी वासना-पूर्तिका साधन है और उसे अपना 
प्रेम समस्त मानवता तक विस्तृत कर देना चाहिए। 

यदि इस प्रकार कोई स्त्री अपने चिन्तन और जीवनका उपरोक्त 
रीतिसे तिर्माण कर ले, तो उसे ज्ञात होगा कि शुद्धता सर्वोत्कृष्ट शक्ति 
है। गांधीजीका विश्वास है कि “ तेजपूर्ण शुद्धताके सामने उस समय नि्तात 
गुंडा भी सीधा हो जाता है।”' उनका यह भी मत है कि किसी 
स्त्रीकों उसकी इच्छाके विरुद्ध असम्मानित करना शारीरिक असंभाववा 
है। यह अत्याचार तभी होता है जब वह भयसे अभिभूत हो जाती है 
और अपनी नैतिक झक्तिको नहीं पहचानती।”' उसकी शुद्धता उसे 
अपनी शक्तिके प्रति सचेत रखती है। यदि अकस्मात्‌ वह खतरेमें पड़े तो 
उसे आत्म-बलिदान द्वारा भी आक्रमणकारीकी कामलिप्साका प्रतिरोध करता 
चाहिए। यदि उसका मुंह वन्द कर दिया जाय या वह बांध दी जाय, 
तो भी उसका दृढ़ संकल्प उसको जान दे देनेकी शक्ति देगा। इसी 
प्रकार संकटमें पड़ी हुईं स्त्रीके सत्याग्रही संबंधी या मित्रकों स्त्री और 
आक्रमणकारीके वीच खड़े हो जाना चाहिए और तब या तो उसे आक्रमण- 
कारीको समझाना-बुन्ञाना चाहिए कि बह अपना दुष्प्रयोजन छोड़ दे या 
मौतका सामता करना चाहिए। एक वार गांधीजीसे पूछा गया कि यदि 
आक्रम्णकारी रक्षककों मारनेके स्थानमें वांध दे और उसका मुंह वलपूर्वक 
बंद कर दे और रक्षकको आक्रमणका मौन साक्षी होना पड़े, तो उसे क्या 
करना चाहिए? उन्होंने उत्तर दिया, “ . . . मैं या तो बंधनोंकों तोड़ 
दूंगा या उस प्रयत्नमें जान दे दूंगा। किसी भी दक्शामें में विवद्ञ साक्षी 


नहीं बनूंगा। जब वह उत्कट भावना होती है तो ईश्वर आपकी सहायता 





९. है० ३१-०१२-३८, पृ० ४९९ । 
२. य० ३०, भाग-२, पृु० ८६२। 
३. ह०, १०९-४०, पू० २६६। 


४. है०, ३१-१२-३८, पृ० ४४०८-०९; यं० इं०, भाग-२, १० 
<६१-६२। 


च्ब्क 


है; 
सत्याग्रह -- जीवन-सार्गके रूपस ७१ 


करता है और आपको किसी-त-किसी तरह ऐसे कार्यके जीवित साक्षी * 
होनेकी यन्त्रणासे बचा छेता है।” ेल्‍ ५ 

यदि किसी स्त्री पर आक्रमणकारियोंका एक दंछ भी आत्रमण कर, 
दलके कुछ लोग स्त्रीकों उठ के जानेके प्रयलमें हों और कुछ उसके भाई 
था संवंधीको पृथक्‌ रखें और पी, तो अहिंसक वचाव उद्ी प्रकार होगा। 
अहिसक आत्मरक्षाका सार है सम्मान ओर वीस्तापूर्वक प्राण दे इनक 
लिए तैयार रहना। गांवीजीका मत है कि संकटम पढ़ी अहिसक स्त्ाका 
विना अपने भाई या वहनकी सहायताकी अपेक्षा या प्रतीक्षा किये अहिसक 
रीतिसे अपनी रक्षा करनी चाहिए और मृत्युक्ा सामना करना चाहिए। 
गांधीजीकी जीवन-योजनामें आत्म-समर्पणके छिए कोई स्थान नहीं। किसी 
स्‍त्री हरा आक्रमणकारीको आत्म-समर्पण करनेकी अपेक्षा गांधीजी आत्म- 
हत्याकों ठीक समझते हैं। लेकिव उतका बह विश्वास हैँ कि जब कोई स्त्री 
आत्महत्याके लिए भी तेयार हो जायगी, तो उसमें मानसिक प्रतिरोवके 
लिए आवश्यक इतना साहस और इतनी भांतरिक शुद्धता होगी कि 
आक्रमणकारी अभिभूत हो जायगा। यदि विकल्प आत्महत्या और बाक- 
मणकारीकी हत्यामें हो, तो सत्याग्रही स्त्रीको गांधीजीके अनुसार जात्म- 
हत्याका ही .मार्ग चुनता चाहिए।' 

.आत्मशक्ति हारा रमाका यह मार्ग सशस्त्र प्रतिरोबकी अपेक्षा कहीं 
अधिक श्रेष्ठ है। संभवतः यह मार्ग आक्रमणकारीकी दुर्वासनाकों दूर कर 
देगा और उसकी आत्माको जाग्रत करेगा। वह दूसरोंके हृदयमें भी वीरतासे 
प्रतिरोव करनेकी दृढ़ता उत्पन्न करेगा । इसके अतिरिक्त, बहिसक रक्षामें 
रक्षककी मृत्युसे स्त्रीकी स्थिति और भी बुरी न होगी, जैसी कि सशस्त्र 
प्रतिरोधमें हारसे हो जायगी। सशस्त्र प्रतिरोवमें हार या मृत्यु हिसाके कोषको 
शांत करनेके स्थानमें उसका प्रतिहिसा द्वारा पोषण करदी है । यदि स्त्री 
और उसके रक्षककी अहिसक प्रतिरोचके प्रयासमें मृत्यु भी हो जाय तो वह 
गौरवपूर्ण होगी, क्योंकि वह कतंव्य-पालूनक्ते फलस्वरूप होगी। 

लेकिन अपराधीके साथ अहिसापूर्ण व्यवहार तभी संभव हैं जब सत्या- 
प्रहोकों यह दृढ़ विश्वास हो कि अपराधी और सत्पाग्रहीमें आध्यात्मिक 
एकता हैं और जज्ञानी अपराधीकी जान लेनेकी अपेक्षा संत्याग्रही उसके 
हाथों मरना अधिक अच्छा समझे।' 





९. ह०, १५-९-३६, पृ० ३१२; ५-१०-८ 
पृ० ९। 
२. स्पीचेज, पृ 


१० २३८५, <८३८-३९: हु०, १९-- 
१-९-४०, पू० २६६। हक 


४७, पृ० ३५४; ९-२-४७ 


११-३८, पृ० ३४४; 
हे. हू०, २९-६-४०, पृ० १८४। 


१७० सर्वोदिय तत्त्व-दर्शन 


लेकिन सत्याग्रहका मार्ग केवल उन स्त्रियोंके लिए है, जो आवश्यक आत्म- 
संयम प्राप्त करें और जिनके जीवनमें सादगी और स्वाभाविकता हो। अहिंसक 
होनेके लिए स्त्रीको दूसरोंका ध्यान आह्ृष्ट करनेके उद्देश्यसे भड़कीले कपड़े 
पहिनवे और अपनेकों क्रीम-पाउडरसे रंगकर वास्तविकतासे कहीं अधिक असा- 
धारण रूपसे सुन्दर दिखाई पड़नेके आधुनिक पागलपनसे बचना होगा। अनेक 
पुरुषोंकी आह्ृप्ट करनेका प्रयास करनेवाली इस प्रकारकों आधुनिक स्त्री 
अहिसाका विकास नहीं कर सकती। अहिंसक होनेके लिए उसे यह भुला 
देना चाहिए कि वह मनुष्यकी वासना-पूतिका साधन है और उसे अपना 
प्रेम समस्त भानवता तक विस्तृत कर देना चाहिए। 

यदि इस प्रकार कोई स्त्री अपने चिन्तन और जीवनका' उपरोक्त 
रीतिसे निर्माण कर ले, तो उसे ज्ञात होगा कि शुद्धता सर्वोत्कृष्ट शर््ति 
है। गांधीजीका विश्वास है कि “ तेजपूर्ण शुद्धताकें सामने उस समय नितांत 
गुंडा भी सीधा हो जाता है।”' उनका यह भी मत है कि “किसी 
स्त्रीकों उसकी इच्छाके विरुद्ध असम्मानित करना शारीरिक असंभावनों 
है। यह अत्याचार तभी होता है जब वह भयसे अभिभूत हो जाती है 
और अपनी नैतिक शक्तिको नहीं पहचानती।”' उसकी शुद्धता उसे 
अपनी शक्तिके प्रति सचेत रखती है। यदि अकस्मात्‌ वह खतरेमें पड़े तो 
उसे आत्म-वलिदान द्वारा भी आक्रमणकारीकी कामलिप्साका प्रतिरोध करता 
चाहिए। यदि उसका मुंह वन्द कर दिया जाय या वह वांध दी जाय, 
तो भी उसका दृढ़ संकल्प उसको जान दे देनेकी शक्ति देगा। इसी 
प्रकार संकटमें पड़ी हुई स्त्रीके सत्याग्रही संबंधी या मित्रकों स्‍त्री और 
आक्रमणकारीके वीच खड़े हो जाना चाहिए और तब या तो उसे आक्रमण- 
कारीको समझावा-वुझाता चाहिए कि वह अपना दुष्प्रयोजन छोड़ दे या 
मौतकी सामना करना चाहिए। एक वार गांधीजीसे पूछा गया कि यदि 
आक्रमणकारी रक्षककों मारनेके स्थानमें वांध दे और उसका मुंह वलपूर्वक 
बंद कर दे और रक्षककों आक्रमणका मौन साक्षी होना पड़े, तो उसे क्‍या 
करना चाहिए? उन्होंने उत्तर दिया, “ . . . मैं या तो बंधनोंकों तोड़ 
दूंगा या उस प्रयलमें जान दे दूंगा। किसी भी दक्षार्में मैं विवन साक्षी 
नहीं बनूंगा। जब बह उत्कट भावना होती है तो ईश्वर आपकी सहायता 

१. है०, ३१-१२-३८, पु० ४९९। 
« य० ३०, भाग-२, पू० ८६२। 
* है०, १०-९-४०, पू० २६६। 


न. >> 


४. ह०, ३१-१२-३८, पूृ० ४०८-०९; यं० इं०, भाग-२, १० 
<६(१-६२॥। 


सत्याग्रह -- जीवव-मार्गके रूपमें १७३ 


तरह स्वीकार किया है, आत्म-सम्मान, जीवन और सम्पत्ति पर आक्रमण 
होनेके खतरेमें क्या मनोवृत्ति होनी चाहिए ? 

सन्‌ १९२२ में गांधीजीकों सत्याग्रही द्वारा आत्मरक्षाके लिए हिंसाका 
प्रयोग अनु।चत न रूगता था।' वे इस बात पर जोर नहीं देते थे कि सत्या- 
ग्रहीको चोर-डाकुओं या भारत पर आक्रमण करनेवाले राप्ट्रोंके प्रति हिंसा न 
करनी चाहिए ।' गया कांग्रेसने कांग्रेसी सत्याग्रहियोंकों आत्मरक्षार्में वलू-प्रयोगकी 
आज्ञा देनेका एक प्रस्ताव भी स्वीकार किया था । लेकिन अपने जीवनके 
रूगभग पिछले १५ वर्षोमें गांधीजी “ दुर्वलकी अहिंसा ” के विरुद्ध हो गये थे। 
लेकिन जिन लोगोंने अहिसात्मक आत्मरक्षाके उच्च मार्गको न अपनाया हो, 
उनको गांधीजी आत्मरक्षाममें बल-प्रयोगकी अर्थात्‌ लज्जाजनक रीतिसे खतरेसे 
भागनेकी अपेक्षा मरने-मारनेकी राय देते थे। तीसरे अध्यायमें हम वता 
चुके हैँ कि क्‍यों गांधीजी कायरताकी अपेक्षा हिसाको श्रेयस्कर समझते थे। 
बहुतसे अवसरों पर उन्होंने व्यक्तियों और समुदायोंकों यही राय दी थी कि 
यदि उनमें अहिंसक बचाव --अर्थात्‌ आत्म-वलिदानकी --क्षमता नहीं है 
और उनको ऐसे विरोधियोंका सामना करना है जो उनके जीवन, सम्पत्ति 
और. आत्म-सम्मानके विनाश पर तुले हुए हूँ, तो उन्हें अन्यायीके सामने घुटने 
टेकतेकी अपेक्षा शरीर-शक्तिका प्रयोग करना चाहिए और यदि आवश्यक 
हो तो अन्यायीको मार भी देना चाहिए। पुलिसके अत्याचार और साम्प्र- 
दायिक झगड़ोंके अवसंरों पर गांधीजी सामान्य रूपसे लोगोंको यही राय देते 
थे। उन्होंने वेतिया (१९२०) और चम्पारन (१९२१) के ग्रम-निवासियोंकों 
और आन्ध्र (१९३५) और सिंध (१९४०) के हिंदुओंको यही राय दी थी 
कि वे घवड़ा न जायं और आवश्यकता हो तो आत्मरक्षाके' लिए शरीर- 
शक्तिका प्रयोग करें | अपने जीवनके अन्तिम दो वर्षोकी साम्प्रदायिक 
हिसाके' सम्बन्धर्में भी गांधीजीका यही मत था। वास्तवमें वे इसे जनतन्त्रके 
विकासकी आवश्यक झत॑ मानते थे कि प्रत्येक नागरिक आत्मरक्षाकी कला 
जाने।' क्‍योंकि यदि नागरिक आत्म-सम्मानकी रक्षाके लिए अपना जीवन 
संकटमें नहीं डाल सकते, तो वे जनतन्त्रकी आन्तरिक और बाह्य खतरोंसे 
रक्षा करतनेके लिए संकटमें पड़नेकों और भी कम तैयार होंगे । 

गांघीजीका यह भी विश्वास था कि यदि अपेक्षाकृत बहुत अधिक 
शक्तिशाली विरोधीका बिना पहलेसे सोचे-विचारे हिसात्मक विरोध यह अच्छी 
तरह जानते हुए किया जाय कि इस विरोधका परिणाम निरिचित मृत्यु है, 

१. यं० इं०, भाग-२, पूृ० १०७५; स्पीचेज, पु० ७१९। 

२. यं० इं०, भाग-२, पृ० ३१। 

३. ह०, १०-२-४०, पृ० ४४६९॥ 


१७२ सर्वोदिय तत्व-दर्शन 


एक नीग्रोके इस प्रइनके उत्तरमें कि यदि किसीके भाईको विना अदालती 
कारवाईके लोगों द्वारा कठोर दण्ड दिया जाय तो उसका क्या कंब्य है, 
गांधीजीने निम्नलिखित उत्तर दिया था: 

४ ,.. में उनका बुरा न चाहूंगा। . . . हो सकता है कि साधारण 
रीतिसे में अपनी जीविकाके लिए कठोर दण्ड देनेवाले समाज पर आश्रित रहूं । 
में उतके साथ सहयोग करनेसे इनकार कर दूंगा, उनके पाससे आये हुए 
खानेको छूनेसे भी इनकार कर दूंगा और में अपने उन नीग्रो भाइयोंके साथ 
भी सहयोग करनेसे इनकार कर दूंगा, जो इस अन्यायकों सह छेते हूँ। मेरा 
अर्थ इसी आत्म-बलिदानसे है। हां, यंत्रवत्‌ भूखों मरनेसे कुछ न होगा। जब 
प्रतिक्षण जीवनका हास होता जाय तब भी मनुष्यकी श्रद्धा अठल वनी 
रहती चाहिए।”' ४ 

यहू अनावश्यक है कि काल्पनिक दुृष्दान्त दिये जाय॑ और यह बताया 
जाय कि उस परिस्थिति-विशेषमें अहिंसावादीका क्या कतंव्य है, या गांधीजी 
और दूसरे सत्याग्रहियोंके जीवनकी वास्तविक घटनाओंका उल्लेख किया जाय। 
अहिंसा प्रेमका अर्थात्‌ स्वेच्छासे स्वीकार किये गये उत्कृष्ट कष्ठ-सहन और 
वलिदानका नियम है। यदि मनुष्य सच्चा अहिसावादी है, तो उसके लिए यह 
जानता कठिन न होगा कि वह परिस्थिति-विशेषमें किस प्रकार व्यवहार करे। 
गांवीजी कहते हैं, “में जानता हूं कि यदि हमारे अन्दर वास्तविक अहिंसा 
है, तो कठिन परिस्थितिममें वचावका अहिंसात्मक मार्ग विना प्रयासके हमें 
मालूम हो जायगा।”' वास्तविक अहिंसाके विकासका हृक्षण यह है कि 
अन्यायीके प्रति अहिसावादीके हृदयमें प्रेम और सहानुभूति उमड़ पड़े | “ जव 
वह (प्रेमकी) भावना होती है, तो वह किसी कार्यमें प्रकट होती है। वह 
(कार्य) एक संकेत या दृष्टि या मौच भी हो सकता है। लेकिन वह (कार्य) 
हर भी ही, अन्यायीके' हृदयकों वह द्रवित कर देगा और उसके अन्यायकों 

ता।! 


आत्मरक्षा 


लेकिन केवल इच्छा करनेसे रातभरमें मनुष्य अहिंसावादी नहीं हो 
जाता । उच्चतम प्रकारकी अहिसाके लिए दीर्घकालीन विचारपूर्ण शिक्षण 
आवश्यक है। बिना मारे मरनेके साहसके विकासके पहले भनुष्य क्या करे? 
ऐसे भनुष्योंकी, जिन्होंने अहिसाकों राजनैतिक क्षेत्रमें काम बनानेवाली मीतिकी 


अमन गत मलिक मल मकर 
९. है०, १९-३-३६, पृ० ३९। 
रे. हु०, १७-२-४०, पृ० ८। 
है हैं०, ९-३-४०, पृ० ३१। 


सत्याग्रह -- जीवन-सागं के रूपमें १७३ 


तरह स्वीकार किया है, आत्म-सम्मान, जीवन और सम्पत्ति पर आक्रमण 
होनेके खतरेमें क्या मनोवृत्ति होनी चाहिए? 

सन्‌ १९२२ में गांधीजीको सत्याग्रही द्वारा आत्मरक्षाके लिए हिसाका 
प्रयोग अनु/चत न लगता था।' वे इस बात पर जोर नहीं देते थे कि सत्या- 
ग्रहीको चोर-डाकुओं या भारत पर आक्रमण करनेवाले राप्ट्रोंके प्रति हिसा न 
करनी चाहिए ।' गया कांग्रेसने कांग्रेसी सत्याग्रहियोंकों आत्मरक्षामें वल-प्रयोगकी 
आज्ञा देनेका एक प्रस्ताव भी स्वीकार किया था। लेकिन अपने जीवनके 
लगभग पिछले १५ वर्षोमें गांधीजी “ दुर्वलकी अहिंसा ” के विरुद्ध हो गये थे | 
लेकिन जिन लोगोंने अहिंसात्मक आत्मरक्षाके उच्च मार्गकों न अपनाया हो, 
उनको गांधीजी आत्मरक्षार्में बल-प्रयोगकी अर्थात्‌ लज्जाजनक रीतिसे खतरेसे 
भागनेकी अपेक्षा मरने-मारतेकी राय देते थे। तीसरे अध्यायमें हम वता 
चुके हैं कि क्यों गांधीजी कायरताकी अपेक्षा हिसाकों श्रेयस्कर समझते थे। 
बहुतसे अवसरों पर उन्होंने व्यक्तियों और समुदायोंको यही राय दी थी कि 
यदि उनमें अहिसक बचाव --अर्थात्‌ आत्म-वलिदानकी --क्षमता नहीं है 
और उनको ऐसे विरोधियोंका सामना करना है जो उनके जीवन, सम्पत्ति 
और आत्म-सम्मानके विनाझ पर तुले हुए हैं, तो उन्हें अन्यायीके सामने घुटने 
टेकनेकी अपेक्षा शरीर-शक्तिका प्रयोग करना चाहिए और यदि आवश्यक 
हो तो अन्यायीको मार भी देना चाहिए। पुलिसके अत्याचार और साम्प्र- 
दायिक झग्ड़ोंके अवसरों पर गांधीजी सामान्य रूपसे लोगोंको यही राय देते 
थे। उन्होंने वेतिया (१९२०) और चम्पारन (१९२१) के ग्राम-निवासियोंकों 
और आन्ध्र (१९३५) और सिंध (१९४०) के हिंदुओंको यही राय दी थी 
कि वे घबड़ा न जायं और आवश्यकता हो तो आत्मरक्षाके लिए शरीर- 
शक्तिका प्रयोग करें । अपने जीवनके' अन्तिम दो वर्षोकी साम्प्रदायिक 
हिसाके सम्बन्धमें भी गांधीजीका यही मत था। वास्तवमें वे इसे जनतन्त्रके 
विकासकी आवश्यक झत्त मानते थे कि प्रत्येक नागरिक आत्मरक्षाकी कला 
जाने ।* क्‍योंकि यदि नागरिक आत्म-सम्मानकी रक्षाके लिए अपना जीवन 
संकटमें नहीं डारू सकते, तो वे जनतस्त्रकी आन्तरिक और वाह्मय खतरोंसे 
रक्षा करनेके लिए संकटमें पड़नेकों और भी कम तैयार होंगे । 

गांधीजीका यह भी विश्वास था कि यदि अपेक्षाकृत बहुत अधिक 
शक्तिशाली विरोधीका विना पहलेसे सोचे-विचारे हिसात्मक विरोध यह अच्छी 
तरह जानते हुए किया जाय कि इस विरोधका परिणाम निर्चित मृत्यु है, 


१. यं० इं०, भाग-२, पु० १०७५; स्पीचेज, पृ० ७१९। 
२. यं० इं०, भाग-२, पृ० ३१॥ 
हे. हू०, १००२-४०, पू० ४४६॥ 
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तो यह विरोब भी लगभग अहिसा ही हैं। उदाहरणके लिए, यदि वस्त्रोंसे 
सुसज्जित डाकुओंके झुण्डसे कोई मनुष्य अकेला तलवारसे लड़ता है, या 
कोई स्त्री अपनी लाजकी रक्षामें नाखूनों और दांतोंका प्रयोग करती है, 
तो यह व्यवहार छूगभग अहिसक ही होगा । 

लेकिन यदि पुलिसकी सहायता मिल सकती हो, तो हिसात्मक आत्म- 
रक्षाका कोई अवसर न होना चाहिए।' इसके अतिरिक्त जब शरीर-शर्वितका 
प्रयोग किया जाय, तो वह उस अवसरकी आवश्यकतासे अधिक नहीं होती 
चाहिये। आत्मरक्षा कभी भी कायरतापूर्ण, भद्दी और गुत्त नहीं होनी 
चाहिये । अधिक शक्तिका प्रयोग सदा कायरता और पागलरूपनका चिह्न होता 
है। वीर मनुष्य चोरको मार नहीं देता, वल्कि पकड़ लेता है और पुलिसके 
हवाले कर देता है। उससे अधिक वीर मनुष्य उसे वाहर निकाल देने 
भरकी पर्याप्त शक्तिका प्रयोग करता है और उसके बारेमें फिर कुछ नहीं 
सोचता। ” वास्तवमें श्रेष्ठाम वीर वह है, जो अपराधीके साथ अहिसक 
व्यवहार कर सकता है। 


दुरुपयोगकी संभावना 


सत्याग्रहीकी अपूर्णता और कमजोरीके कारण इस अध्यायमें वरणित 
पद्धतियोंमें खतरा और अनिश्चितता है। इस तरह व्यक्तिगत सत्याग्रह दो 
प्रकाससे दुराग्रह वन सकता है। हो सकता है कि कंष्ट-सहन प्रास्म्भ ही से 
हिंसक हो। वह नाटकीय प्रभाव अथवा अन्य किसी अनुचित उद्देश्यके लिए हो 
सकता है। इस दक्षामें सत्यसे ही मिलनेवाली नैतिक शक्तिका प्रतिरोधीमें अभाव 
होगा और संभवतः उसका कष्ट-सहन वहुत समय तक न चल सकेगा । दूसरी 
संभावना यह है कि विरोधीका हृदय-परिवर्तन तो न हो, लेकित वह अपनी 
बुद्धि और विश्वासके विपरीत कष्ट-सहन करनेवालेकी वात इसलिए मान जाय 
कि वह विरोवी जनमतका सामना नहीं कर सकता था कप्ट-सहन नहीं देख 
सकता; और यह खतरा उतना ही अधिक होगा जितना सत्याग्रही विरोधीकों 
प्रिय होगा। असहयोगका हवाला देते हुए गांधीजी लिखते हैं, उसका दुरुपयोग 
घरेलू सम्बन्धोंगें अविकतम होता हैं; क्योंकि जिनके विरुद्ध उसका उपयोग 
किया जाता है, उनमें इसके दुरुपयोगका प्रतिरोव करनेकी पर्याप्त शक्ति नहीं 
होती । वह दुरुपयुक्त प्रेमका दृष्टान्त हो जाता है। और इसके (दुष्पयुर्वते 
प्रेमके) सबसे बड़े शिकार होते है अत्यधिक प्रेम करनेवाले माता-पिता और 
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पत्नियां। जब वे जान जायेंगे कि प्रेमकी यह मांग नहीं है कि किसी प्रकारके 
अनुचित दवावके सामने झुका जाय, तो वे वृद्धिमान वन जायंगे। इसके 
विपरीत वास्तविक प्रेम उस (अनुचित दवाव) का प्रतिरोध करेंगा।” 
तीसरी संभावना यह है कि सत्याग्रही कष्ट-सहनसे थक जाय । लेकिन इसका 
अर्थ है अनुशासवकी कमी । 

लेकिन दुरुपयोग तो प्रत्येक मानवीय उपायका हो सकता है। जीवन- 
समियमके रूपमें सत्याग्रहका मृल्यांकन उसके वास्तविक परिणामसे होना चाहिए 
यह याद रखना चाहिए कि व्यक्तिगत जीवनसे हिंसाकों दूर करतेका प्रयत्न 
वास्तविक जनतनन्‍्त्र और विश्वश्ञांतिकी स्थापना तथा बड़े पैमाने पर अहिसक 
प्रतिरोधके प्रयोगकी आवश्यक शर्त है। इसके अतिरिक्त अहिसासे मनुष्यक्रो 
चरित्र और वल मिलता है। वह आत्म-नियन्त्रण या व्यक्तिगत स्वराज्यकी 
प्राप्तिके लिए अनमोल अनुशासन है। गांधीजी लिखते हैं, पूर्ण सत्याग्रहीको 
यदि पूर्ण नहीं तो लगभग पूर्ण मनृष्य बनना है। इस दृष्टिसे सत्याग्रह 


सर्वोत्कृष्ट और सा्वभौम शिक्षा हैं। . - - जितनी अधिक हममें सत्याग्रहकी 
भावना होगी, उतने अधिक अच्छे मनुष्य हम वन जायंगे। . . . वह ऐसी 


शविति है जो सार्वभीम वन जाने पर सामाजिक आदशोर्में क्रान्ति उत्पन्न 
कर देगी। 


हिसक और अहिसक प्रतिरोध 


हिंसाका परिणाम सदा प्रतिहिसा होता है और उसके द्वारा झ्नगड़ोंका 
स्थायी निपटारा नहीं हो सकता। पराजित असन्तुप्ट रहता है और प्रतिकारका 
अवसर देखता रहता है। इस प्रकार हिसा उनसे भी निक्षप्ट वुराइयां पैदा करती 
है, जिनको दूर करनेका वह प्रयत्त करती है। वह मनृप्यकी अपकृष्ट पाशविक 
प्रवृत्तियोंकी जाग्रत करती है और उसका परिणाम होता है एक अन्यायके 
बाद दूसरा अन्याय। अहिंसा इन पृथक्कारी भ्रवृत्तियोंका सृजनात्मक दिश्ामें 
नव-संचालन करती है। वह संघर्षको विनाशक शारीरिक संघधर्षसे उठाकर 
विधायक नैतिक स्तर पर पहुंचाती है। कष्ट-सहन करनेवाला प्रेम शारीरिक 
शक्तिको पंगु बना देता है, विरोबी पक्षोंमे मेल स्थापित करता है और ज्ग- 
ड्रेका इस प्रकार निपटारा कर देता है कि दोनोंके आत्म-सम्मानकी रक्षा हो 
जाती है और उनको संतोप हो जाता है। गांधीजीके शब्दोंमें, सत्याग्रह ऐसी 
तलवार है जिसके सव ओर घार है। उसे जैसे चाहो काममें छाया जा सकता 
हैं। उसे काम लानेवाछा और जिसके विरुद्ध वह काममें छाई जाती है, दोनों 
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सुखी होते हैं। ”' लड़ाई-झगड़ेमें कोई भी पक्ष उसका प्रयोग कर सकता है 
और जिस पक्षमें अधिक सत्य और न्याय होगा उसीकी जीत होगी। इस 
प्रकार सत्याग्रहमें उसके दुरपयोगको रोकनेका स्वचालित अंकुश भी रहता है। 
यदि दो सत्य!ग्रहियोंमें किसी आवश्यक प्रइन पर मतम्ेद हो तो क्या होगा! 
संभवत: मतभेद बातचीत और समझाने-बुझानेसे दूर हो जायगा और कष्ठ- 
सहनकी नौवत न आयेगी। हर हालतमें अन्तमें जीत सत्यकी होगी। 
इस प्रकार हिंसाका विनाशक मार्ग सत्याग्रहका स्थान नहीं ले सकता | 
सत्याग्रह धीमी गतिसे काम करता है, लेकिन वह झगड़ेका निपटारा कर दँता 
है और न्यायकी जीत होती है, जब कि हिंसा झगड़ोंको जीवित रखती है, 
और अकसर उसके प्रयोगके परिणामस्वरूप अन्यायकी प्रतिष्ठा होती है। 


व्यावहारिकताका प्रदन 


सिद्धान्तकी दृष्टिसे अहिसा मानवीय मामलोंमें अधिकतम व्यायपूर् 
और शक्तिशाली शस्त्र है। किन्तु वास्तविक व्यवहारमें अहिंसा इतने 
आदर्शवाद और उच्च नैतिकताकी अपेक्षा करती है कि उससे संसारका 
सामान्य कार्य नहीं चल सकता। अहिसाके लिए जितनी आत्म-संयमकी 
कठोरता, उद्देश्यकी शुद्धता, कष्ट-सहनकी क्षमता और नैतिक विकासकी 
उच्चताकी आवश्यकता है, वह अभी तक तो अधिकतम मनुष्योंकी पहुंचके 
बाहरकी वात है।* भारत तथा विदेशोंके बहुतसे लोगोंका यही मत है। 


गांधीजीका मत था कि “ अहिसाके शस्त्रके उपयोगके लिए संतों, ऋषियों 
और देवतुल्य' मनृष्योंकी आवश्यकता नहीं है; साधारण मनुष्योंने उसका 
सफलतासे उपयोग किया है और कर सकते है।* निस्‍्सन्देह अहिसाके ठीक 
उपयोगके लिए नैतिक अनुशासन अतिवाय है, छेकिन जैसा अध्याय ५ में 
ताया जा चुका है, यह अनुशासन व्यवहायं है। इसके अतिरिक्त यदि एक 


हक सान लिया जाय कि अहिंसा वांछनीय है, तो मनुष्य-स्वभावकी 
अपूर्णताके कारण अहिंसाको अव्यावहारिक प्रमाणित करनेका प्रयत्न व्यर्थ है। 
मनोविज्ञान-शास्त्री और समाज-दशास्त्री यह्‌ 


मानते है - ग्रे परि- 

वर्तन, सुधार और विकासकी असीम क्षमता है। 3 कल ता 

श्रमाण हैं। संशयवादियों और आलोचकॉको यह भी ध्यानमें रखना चाहिए 

कि गुलामी, वालह॒त्या, मनृष्योंका वलिदान आदि वहुतसी वराइयां, जिनके 

वारेमें किसी समय यह विचार किया जाता था कि वे मनुष्य-स्वभावकी 
१. हिन्द स्वराज्य, पृु० १५३। 
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३. हु०, १३-७-४०, पृ० १९८। 
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अपूर्णताके कारण हटाई नहीं जा सकतीं, आज दूर हो चुकी हैँ । यदि फासिस्ट 
देशोंमे जनताकों सफलतापूर्वक यह शिक्षा दी जा सकती है कि वह युद्धको 
श्रेयस्कर माने, तो निस्सन्देह शान्तिप्रिय राष्ट्र उतने ही या उससे 
अधिक प्रयत्वसे जनताकों शान्तिके मार्ग पर चलनेकी शिक्षा दे सकते हैं।' 

शायद मनुष्योंको यह विश्वास दिलानेमें कि अहिसा व्यवहार्य है और 
उनको अपना दृष्टिकोण बदलनेके लिए तैयार करनेसें बहुत समय लग 
जायगा। लेकिव समयका प्रइन गोण है । महत्त्वपूर्ण वात है, दृढ़ विश्वास 
और सही दिशषामें कच्चा प्रयत्तन। यदि थोड़े भी मनुष्य अहिसाके सिद्धान्तोंके 
अनुसार रहने लगें, तो अहिसाका मार्ग जवतामें फैल जायगा। निस्संदेह प्रत्येक 
संभव साधनकी खोज और उसका उपयोग करना चाहिए। सम्पूर्ण समाजकी 
अहिंसक पुनर्रचनाका भी प्रयत्त होना चाहिए | गांधीजी मानते है कि उपयुक्त 
पद्धतिसे वच्चोंको शिक्षित करना प्रौढ़ोंको परिवर्तित करनेकी अपेक्षा कहीं 
सुगम है। संसारमें शांतिकी स्थापनाके लिए और युद्धके निराकरणके लिए हमें 
वच्चोंसे प्रारंभ करता होगा। गांधीजी इस वात पर वहुत जोर देते हैं कि 
बच्चोंको पुस्तक-शिक्षाके पहले सत्याग्रहका प्रारम्भिक प्रशिक्षण मिलना 
चाहिए ।' उनका विश्वास है कि पुस्तक-शिक्षा प्राप्त करनेके पहले ही 
वच्चेकी यह शिक्षा मिलनी चाहिए कि आत्मा क्‍या है, सत्य क्‍या है 
और प्रेम क्या है और किस तरह जीवन-संघर्षमें बच्चा घृणाको प्रेमसे, 
असत्यको सत्यसे और हिसाकों स्वयं कप्ट सहकर आसानीसे जीत सकता 

» डॉ० काल मेनहाइमका मत है कि “ युद्धप्रिय मतोवृत्तिका जान-बूझ 
कर. निर्माण करनेमें सामाजिक संगठनको उतनी ही शक्ति व्यय करती 
पड़ती है, जितनी कि शान्तिपूर्ण मनोवृत्तिके निर्माणमें |” देखिये, “मैन एंड 
सोसाइटी में 'पॉसिविलिटीज़ इन हयूमन नेचर  शीरप॑क अध्याय । 

जी० एम० स्ट्रेटन इस परिणाम पर पहुंचे हैँ कि अहिंसा और 
सहयोग दोनों समान रूपसे स्वाभाविक हैं; लेकिन मनृप्य-स्वभाव उन 
विशिष्ट कार्योको निर्धारित नहीं करता, जिनमें दोनों प्रकारकी प्रवृत्तियां 
कार्यान्वित होती हैँ; परिवर्ततीय हिंसक कार्य और सहयोगशील कार्य 
सामाजिक आवश्यकताओं और प्रयोजनोंके अनुरूप होते हैं; और सामाजिक 
जीवनके लिए यह आवश्यक है कि सहयोगको सुदृढ़ और व्यापक बनाया 
जाय और सहयोगमें रुकावट डालनेवाली हिसाको सहयोगका विनाश करने 
और उसमें विध्त डालनेसे रोका जाय। देखिये वॉयोलेंस विटवीन दि 
नेशन्स एंड इन दि नेशन ' ज्ीषक लेख, साइकोलॉजिकल रिव्यू, १९४४, ५१; 
पू० ८५-१०१ और १४७-६१।॥ 

२. सी० एफ० एन्डरज़ : महात्मा गांवीज़ आइडियाज़, पू० २००। 
सं, त.-१२ 





१७८ सर्वोदिय तत्त्व-दर्शव 


है।' बुनियादी शिक्षाकी योजना द्वारा गरांधीजीने शिक्षा-पद्धतिमें ऋच्तिकारी 
परिबतेन करने और शिक्षा-पद्धतिको अहिला पर आधारित करनेका प्रयत्त 
किया है। 

यद्यपि गांधीजी अपने उद्देश्यकी प्राप्तिमं सामाजिक दृष्टिकोणकी उपेक्षा 
नहीं करते, छेकिन उत्तकी समज्नर्में उस दिशामें पहला और सबसे अधिक 
आवश्यक चरण है अहिंसामें विश्वास करनेवाले मनुष्योंका नितांत भहिसापूर्ण 
जीवन, फिर ऐसे मनुष्योंकी संख्या चाहे जितनी ही कमर क्‍यों ने हो। सन्‌ 
१९३६ में डॉ० थर्मनके' इस प्रइनके उत्तरमें कि व्यक्तियोंको और समुदायोंको 
अहिसाके मार्गकी शिक्षा किस प्रकार दी जाय, गांधीजीने उत्तर दिया 
था, “इसके अतिरिक्त कि आप इस सिद्धान्तके अनुसार अपने जीवनको 
बनायें और वह जीवन अहिसाका जीता-जागता आदर्श बन जाय, और 
कोई (अहिंसाकी शिक्षाका) राजमार्ग नहीं है। वास्तवमें अपने जीवनमें 
अहिसाके प्रकाशनकी पूर्वमान्यता है गम्भीर अध्ययन, सुदृढ़ अध्यवसाय और 
सब प्रकारकी अशुद्धतासे पूरी तरह मुक्ति।/ 

निसस्‍्सन्देह सिद्धान्तकी दृष्टिसे गांधीजी निरपेक्षवादी हैँ । उनका ध्येय है 
पूर्ण, निरपेक्ष अहिसा | उनकी अहिंसा मनृप्य तक ही सीमित नहीं है, वल्कि 
छोटे-से-छोटे जीव तक पहुंचती है। उनका विश्वास है कि आदशेवादी दृष्टि- 
कोणसे जीवनकी प्रत्येक समस्याका समाधान अहिसक रीतिसे हो सकता है। 
/ एक पूर्ण रूपसे अहिसात्मक मनुष्य स्वभावसे ही हिसाका प्रयोग नहीं कर 
सकता या हिसा उसके लिए व्यर्थ है। उसकी अहिंसा सभी परिस्थितियोंमें 
यथेष्ट है। वास्तविक जीवनमें गांधीजी मनुृष्यकी दुर्वताओंका ध्यान रखते 
हैं और उसके लिए वहुत छूट देते हैं। वे यह मानते हैँ कि कुछ परिस्थितियोंमें 
हिसा अनिवाय है। टॉल्स्टॉय, क्वेकर्स और कुछ शान्तिवादी ईसाई सम्प्रदायोके 
विपरीत वे सत्याग्रहीको कुछ परिस्थितियोंगें जान ले लेनेकी भी आज्ञा देते 
हैं। उनका विश्वास है कि प्रत्येक व्यक्तिको स्वयं अपने लिए यह निश्चय 
करना चाहिए कि वह किस सीमा तक अहिसाके सिद्धान्तके अनसार व्यवहार 
करेगा। वे गृठामी और कायरताकी अपेक्षा हिसाकों अधिक श्रेयस्कर मानतें 
हैं और लोगोंको ख़तरोंमे कायरता और डरसे भाग जानेकी अपेक्षा वीरतासे 
लड़नेकी राय देते है। इस प्रकार सिद्धान्तमे निरपेक्षवादी होते हुए 


गांधीजी व्यक्तिगत जीवन और सामाजिक एकताके लिए अनिवार्य न्यूनतम 
बल-प्रयोगकी व्यवस्था करते हैँ। 


९. य० ३०, भाग-३, पृ० ४४५-४६। 
२. है०, १४ं-३-रे६, पू० ३९। 
३. हु०, ९--३--४०, प्‌० ३१। 





८ 
सत्मूहिक सत्याग्रह - १ 
नेता, संगठन और प्रचार 


गांधीजीने एक वार कहा था, अहिसा (केवल) व्यक्तिगत गृण नहीं 
है; वह व्यक्ति और समाज दोनोंके लिए आध्यात्मिक और राजनेतिक 
व्यवहार-मार्य है।”' दो व्यक्तियोंके झगड़ोंकी तरह सामूहिक झगड़ोंके कारण 
हैं, मनृष्यकी अपूर्णता और मनुष्य-ज्ञात सत्यका आपेक्षिक रूप। व्यक्तिगत 
जीवनसे भी अधिक सामूहिक सम्वन्धोंमें झगड़े और हिसा इतने बढ़ गये हूँ 
कि सभ्य जीवनका अस्तित्व आज संकटमें पड़ गया है। सामूहिक जीवनके 
शोषण और आक्रमणोंका सुजनात्मक, विधायक रीतिसे सामना करनेकी 
अहिसक पद्धति संसारको गांधीजीकी बहुत बड़ी देन है। 


सामूहिक सत्पाग्रहक्ा महत्त्व 


सामूहिक प्रतिरोषके रूपमें सत्याग्रहके संबंधर्म नेतृत्व, संगठन, अनुशासन, 
प्रशिक्षण और प्रतिरोध-पद्धतिके जटिल प्रइन उठते हैं। सत्याग्रह आवश्यक रूपसे 
संख्या और परिमाणकी नहीं, नैतिक शुद्धताकी वात है; और यदि थोड़ेसे पूर्ण 
सत्याग्रही मिल सकते, यदि एक भी मिल सकता, तो सामूहिक सम्बन्धोंमें 
सत्याग्रही प्रतिरोध बहुत आसान होता । गांधीजीने वार-बार दोहराया 
है कि अन्यायके' विरुद्ध न्‍्यायकी जीतके लिए एक पूर्ण सत्याग्रही भी पर्याप्त 
है। वह  अन्यायी साम्राज्यकी समग्र शक्तिकी अवज्ञा कर सकता है और उस 
साम्राज्यके विनाश या सुधारकी नींव डाल सकता है।* “ पूर्ण अहिसाको . . . 
संगठित शक्तिकी आवश्यकता नहीं है। अहिसासे ओतग्रोत मनुष्य या स्त्रीको 
केवछ किसी वातकी इच्छा करनी होती है और बह वात हो जाती है। ”* 
£ इंडियन ओरीनियन ' के लिए लिखे हुए प्रथम लेखमें गांधीजीने कहा था कि 
“४ यदि दक्षिण अफ्रीकार्मे एक भी सच्चा आदसी है, तो वह सवको आच्छादित 
कर छेगा। बह समग्र संगठनतका भीतरसे निर्माण कर छेगा। ” * गांधीजीका यह 
विश्वास आत्माकी असीम शक्ति-सम्वन्धी उनके मंतका निष्कप॑ है। लेकिन 

१. ह०, २९-९-४०, पृ० २९९। 

२. यं० इं०, भाग-१, पृ० २६२॥ 

हे. ह०, १८-८-४०, पृ० २०३ 

४. हु०, १९-५-४६, पृ० १३४॥ 
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पूर्णता, विचार और संकल्प पर पूर्ण नियंत्रण, मनुप्यके लिए संभव नहीं। यदि 
यह पूर्ण आत्म-संयम संभव होता तो भी इसकी अधिकतम उपयोगिता यह 
होती कि उसके द्वारा जनवाकों सत्याग्रहकी शिक्षा दी जा सकती; '* क्योंकि 
“४ जनतंत्रके इस युगर्मे यहु आवश्यक है कि वांछित परिणाम जनताके' सामूहिक 
प्रयासके द्वारा उपलब्ध हो ! निस्‍्संदेह किसी उत्कृष्ट शक्तिवाले व्यक्तिके प्रयत्न 
द्वारा उद्देश्यकी सिद्धि अच्छी वात होगी, लेकिन इससे समाजमें उसकी सामूहिक 
शक्तिकी चेतना नहीं आ सकती । ”' इसके अतिरिक्त “जिस कामको छाखों 
लोग एकसाथ मिलकर कर सकते हैं, उसमें एक अनुपम शक्ति आ जाती 
है। ”' कितु वास्तविक परिस्थितिमें पूर्ण सत्याग्रही अप्राप्य है। इसलिए जन- 
आन्दोलन आवश्यक हैं और सामूहिक अहिंसक पद्धतिके प्रयोगके लिए जनताकों 
अव्यवसाय और पघैयके साथ संगठित करतेकी और उसमें अनुशासनको 
विकसित करनेकी आवश्यकंता है। 
नेता 
नेता सामूहिक सत्योग्रहका प्राण है। बड़े आन्दोलनोंके लिए महान 
नेताओंकी इस मनोवैज्ञानिक कारणसे आवश्यकता है कि अधिकतम मनुष्य 
सिद्धान्तोंकी अपेक्षा व्यक्तियोंकी दृष्टिसि अधिक सरछतासे सोच सकते हैं। 
दे केवल सिद्धान्तोंस इतने प्रभावित नहीं होते जितने उन व्यक्तियोंसे, 
जिनका जीवन उन सिद्धान्तों पर आधारित है। उनको उसी प्रकार व्यक्तिगत 
नेताओंकी आवश्यकता होती है, जिस प्रकार व्यक्ति-स्वरूप ईश्वरकी। दूसरे 
महान आन्दोलनोंकी अपेक्षा सत्पाग्रहमें व्यक्तिगत नेता और भी अधिक 
आवश्वक' है, क्योंकि सत्वः और अहिसाके जीवित दुष्टांत-हूप नेताके गत्यात्मक 
व्यक्तित्वके प्रभावसे ही साधारण मनुृप्य सामूहिक सत्याग्रहके प्रयोगके लिए 
आवश्यक नैतिकताके उच्च स्तर तक पहुंच सकते हैं। 
सत्याग्रही बेता सत्य और अहिसाके आद््योको अपने जीवनमें पूरी 

तरह उतारनका भरसक प्रयत्न करता है। सच्चाई और व्यापक प्रेम, संस्कृति 
और सम्मानपूर्ण व्यवहारके कारण उसे अनुगामियोंका श्रद्धायक्त प्रेम और 
निस्संकोच आजाकारिता प्राप्त होती है। प्रतिपक्षी भी उससे प्रेम करने लगता 
है और उत्तका विरोब दुर्बछ हो जाता है। उसका इच्धिय-निग्नरह्‌ उसको उच्च 

१. सवादय, अग्रेल १९४०, पृ० ४२६। 

२. हु०, ८--९- ४० पु० २७७। 

३. हू०, ७-४-४६, पृ० ७२। 

४. जी० डी० एच० कोल भौर मार्गरेट कोल: ए गाइड ८ मॉड््न 
पॉलिटिक्स, पृ० ३४८-४९ | 
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कोटिकी सृजनात्मक शवित देता है। उससे उसके शब्दमें शक्ति आती है और 
उसके नियंत्रित विचारोंमें स्वयं (विना किसी बाह्य साधनकी सहायताके) कार्य 
करनेकी क्षमता उत्पन्न होती है।' अपरिग्रहके अभ्याससे उत्पन्न उसकी 
निःस्वार्थता उसको अवसरवादितासे बचाती है और उसके कारण सत्या- 
- ग्रही नेता छोटे-से-छोटे अनुगामीके साथ एकताका- अनुभव करता है। उसके 
पैर वृढ़तासे देशकी परम्परा पर टिके होते हैं। वह स्वदेशीकी भाववासे 
ओतप्रोत होता है और अपने देशवासियोंकी संस्कृति और परम्पराके 
सर्वोत्कृष्ट अंग्ोंका प्रतिनिधि होता है। ईव्वरमें अटल श्रद्धाके कारण और 
जीवनके' आधारभूत सिद्धान्तोंके गंभीर ज्ञानके कारण वह सफल युद्धकला- 
विद्‌ और अनोखा सेनापति होता है। 


नेता जनताकों विधायक और प्रतिरोधात्मक, दोनों प्रकारके सत्याग्रहके 
प्रयोगके लिए तेयार करता है। उसकी सफलताकी अचूक परख यह है कि 
उसके अनुगामी असीम घैयें और अध्यवसाय चाहनेवाले रचनात्मक कार्य॑त्रममें 
“भी उतनी ही रुचि लें जितनी कि अहिसक प्रतिरोधर्मे और एक प्रकारके' 
सत्याग्रहसे हटकर दूसरेका प्रयोग सरलतासे और प्रभावशाली रीतिसे कर 
सकें। सत्याग्रही नेताकी सबसे वड़ी सफलता यह हैं कि उसके कुछ अनुगामी 
अहिंसाके प्रयोगमें उससे भी आगे वढ़ जाय॑।* ह॒ 


आश्रस 


गांधीजी जैसे महापुरुपोंका नेतृत्व उनकी आध्यात्मिक और नैतिक 
उच्चतासे स्थापित हो जाता है। लेकिन उपनेताओं, सहायकों और कार्य- 
कर्ताओंके प्रशिक्षणके लिए भारतवर्षकी प्राचीन संस्था -- आश्रम -- सर्वश्षेष्ठ 
साधन है। 

आश्रमके वातावरणमें शिक्षक और वशिक्षार्थीके दीषेकालीन सम्पर्कंसे 
आश्रमवासियोंके हृदय पर अहिसाके आदर्शकी अमिद छाप पड़ती है। 
आश्रमके जीवनमें नेता और उसके शिष्य अहिसक ब्रतोंका अभ्यास करते 
हैं । नेताका जीवन और संस्थाके प्रतिदिनके प्रइनोंको निपटानेकी उसकी 
पद्धति सत्याग्रहका एक ऐसा मूर्तं सजीव पाठ है, जिसका स्थान पुस्तकें या 
भाषण नहीं ले सकते। इस प्रकार आश्रम अधहिसक आन्दोलनके और नयी 
समाज-व्यवस्थाके केद्र बन जाते हैं। उनसे अहिसाका सन्देश जनता तक 
पहुंचता है। आश्रम अहिसाके नये प्रयोगोंकी जानकारीके लिए अनुसन्धान- 





१. ह०, २३-७-३८, पृ० १९२। 
२. ह०, २१-७-४०, पु० २१०। 
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संस्थाओंका कार्य करते हैं और आवश्यकता पड़ने पर सत्यके आग्रहमें 
मृद्युका सामना करनेकी शिक्षा देते हैं। 

सत्याग्रहके जत्मके बादसे ही आश्रम गांवीजीका निवास-स्थान थे। 
आश्रमोंके शान्त, प्राकृतिक वातावरणसे उन्हें प्रेरणा मिलती थी और 
आश्रमों्मे रहकर ही वें साथवा करते थे।' आश्रमसे ग्रांवीजीका आशय 
सामूहिक धामिक जीवनसे है। इस अर्थर्में आश्षम गांधीजीके स्वभावका 
एक भंद्ष था। जबसे उत्होंने अपना अठग घर वाया, तभीसे उनका धर 
आश्षम-जैसा ही भा; क्योंकि उसके झुदुस्वका उद्देद्य धर्म था न कि 
बासनापूरति और उसमें उनके क्षुदुस्वियोंके अतिरिक्त कोई-त-कोई मित्र भी 
होता था। इन मित्रींका कुटुम्मके साथ धामिक संबंध होता था। एक 
बार उन्होंने कहा था, “में जिस संस्थाकों भी छू छेता हूं, अन्तर्म उसे 
आश्षममें परिवर्तित कर देता हूं। ऐसा लगता है कि में और कुछ जानता 
ही नहीं। '' गांधीजीके आश्षमोंके अतिरिक्त भारतवर्षके विभिन्न भागोंमें 
अन्य बहुतसे सत्याग्रह आाश्षमोंकी भी स्थापना हुई | इनमें से अधिकतरका 
संचालन गांधीजीके शिष्यों और सहयोगियोंके हाथमें है और उनका संगठन 
सावरमती भाधमके आधार पर किया गया है, जिसे गांधीजीने सन्‌ १९३२३ में 
तोड़ दिया था। 

अहिसक संगठन: कांग्रेस और जनतंत्र 

अहिसक जन-आन्दोलनके लिए नेता, उपनेताओं और सहयोगियोंके 
अतिरिक्त स्थायी संगठनकी भी आवश्यकता होती है। गांवीजीने इंडियन 
नेशनक कांग्रेसको सत्याग्रहकी आवश्यकताके अनुसार सुधारनेका प्रयत्त किया 
था। लेकिन कांग्रेसकों वे पूरी तरह अपने बादक्ों और इच्छाके अनुकूछ नहीं 
बना पाये थे। हम यहां संक्षेप्में इस वातके अध्ययनका प्रयत्न करेंगे कि कहाँ 
तक कांग्रेस उनके जीवन-काछमें उनकी धारणाके अहिसक संगठनके आदर्श तक 
पहुँचनेम असफल रही। 
है लक (228 राजनीतिमें गांधीजीके आनेसे पहले कांग्रेस उच्च मध्यम वर्गके 
नें संगठन थी और उसका जनतासे शायद ही कोई सम्पक था। उसका 
अधिवेशन वर्षभरमें एक वार किसी बड़े नगरमें होता था बौर उसकी 
30/00/8000 प्रस्तावों और शिप्ट-मण्डलों तक ही सीमित 


का १. ' इलस्ट्रेटेड वीकली ऑफ इण्डिया ” (३१ भा, १९४०) में महादेव 
देसाईका 'हाउ उज मि० गांधी छिव' शीर्पक लेख। 

$ गांधीजी: सत्याग्रह आश्रमका इतिहास, पृ० १। 

है. हैं५, १०९-४६, पृ० २९०-९१। 
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थी। इस प्रकार कांग्रेस मुख्यतः एक विचार करनेवाली संस्था थी और उसका 
संबंध कार्यकी अपेक्षा मत-निर्माणसे कहीं अधिक था। गांधीजीने कांग्रेसको 
ऋंतिकारी जन-संगठनमें परिवर्तित कर दिया। 
गांधीजीके नेतृत्वमें कांग्रेसका उद्देश्य यह हो गया कि वह जनताके साथ 
एकात्म्य स्थापित करे, उसे शिक्षा दे, उसमें अनुशासनका विकास करे और 
स्वतन्त्रताके लिए अहिसक रीतिसे लड़े। गांधीजीके अनुसार अहिसक संस्थाके 
साधन सत्यपूर्ण और अहिसक होने चाहिए। छेकित उनके लगातार जोर 
देने पर भी कांग्रेस 'अहिसक ' के स्थानमें शांतिपूर्ण” तथा सत्यपूर्ण ' के 
स्थानमें “उचित” विशेषणों पर अटल रही। गांधीजीके लिए अहिसा 
जीवन-सिद्धान्त था, न कि केवछ काम वतानेकी नीति | सन्‌ १९१९ में उनकी 
सलाहसे कांग्रेसने अहिसाको केवल काम वनानेकी नीतिके रूपमें ही अर्थात्‌ 
केवल स्वराज्य-प्राप्तिके लिए और देशके विभिन्न सामाजिक और धार्मिक 
समुदायोंके आपसी सम्वन्धके नियमनके लिए स्वीकार किया। गांधीजीको आज्ञा 
थी कि अधिकांश जनता अहिसाकी कार्य-पद्धतिको देखकर उसे सिद्धान्तकी 
तरह स्वीकार कर लेगी। लेकिन यद्यपि उन्होंने जनताकों काम बनानेवाली 
सीतिके रूपमें अहिसाकी शिक्षा दी, परन्तु उन्होंने इस वात पर भी जोर दिया 
कि अहिसाकों काम वनानेवाली नीतिके रूपमें माननेका भी यह अर्थ है 
कि हम राजनैतिक क्षेत्रमें ईमानदारीसे विचार, शब्द और कार्यमें अहिसक 
: रहें। “अहिसाके काम वनानेवाली नीति होनेका अर्थ यह है कि यदि वह 
असफल या प्रभावहीतर सिद्ध हो, तो उचित सूचना देकर हम उसे छोड़ सकते 
हैं। केकित सीधी-सादी नैतिकताकी मांग है कि जब तक किसी नीति-विश्येषके 
अनुसार चला जाय, तब तक उसका अनुसरण सच्चे हृदयसे होता चाहिए। / * 
उन्होंने कहा, “यह आवश्यक नहीं कि हमारी अहिसा वलूवानोंकी हो, 
लेकित सच्चे मनृष्योंकी (अहिसा) तो उसे होना ही चाहिए।” 
सन्‌ १९३३ में गांधीजीकों विश्वास हो गया कि यदि अहिसाको कार्यक्षम 
बनाना है, तो उसे अधकचरी काम चलानेकी नीतिकी तरह नहीं, वल्कि 
व्यापक सिद्धान्तकी तरह स्वीकार करना चाहिए। लेकिन गांघीजीकी कसौटीसे 
कांग्रेस बहुत पीछे थी। पिछले युद्ध! कारण सन्‌ १९४० में गांधीजीका 
कांग्रेससे यह मतभेद तीज हो गया। दिल्‍ली और पृनाके प्रस्तावोंस (७ और 
२७ जुलाई, १९४०) कांग्रेसने ग्रांधीजीको नेतृत्वके भारसे मुक्त कर दिया 
और दो दश्चाव्दियों तक स्वीकृत अहिसाके सिद्धान्तके प्रतिकूल उसने इस शर्ते 
१. ह०, २३-७-३८, पृ० १९२; २४-६-३९, पृ० १७५॥ 
२. यं० इं०, भाग-१, पू० २८२-८३॥ 
३. यं० इं०, भाग-१, पु० २८८। 
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पर इंग्लैण्डके साथ सक्रिय रूपसे युद्ध-प्रयलमें सहयोग करनेका वचन दिया कि 
इंसलैण्ड भारतकी स्वाधीनताकों मान ले। लेकिन कींग्रेसका यह प्रस्ताव इंग्लैण्डने 
अस्वीकार कर दिया। इसलिए वम्बईके प्रस्तावसे (१६ सितम्वर, १९४०) 
कांग्रेसने फिर गांधीजीके नेतृत्वको स्वीकार किया और अहिसक नीति तथा 
व्यवहारकों केवल स्वराज्य-प्राप्तिके संपर्पमें ही नहीं, वल्कि यथासंभव स्वतस्त 
भारतवर्षमें प्रयोगके छिए अपनानेकी और निःशस्त्रीकरणमें संसारका पथ-प्रदर्शन 
करनेकी प्रतिज्ञा की।' इस प्रस्तावसे भी अहिसा कांग्रेसकी काम चलानेकी 
नीति ही वनी रही, यद्यपि अब कांग्रेस पहलेकी स्थितिसे आगे बढ़ी और उसने 
पहुलेकी अपेक्षा अधिक व्यापक्त अर्थमें अहिसाकों स्वीकार किया। गांधीजीका 
विश्वास था कि जब तक कांग्रेस अहिसाकों अपनाये रहेगी, वह अजेय रहेगी 
और कोई भी शक्ति उसको दबा न सकेगी।' स्वाधीन भारतमें कांग्रेस एक 
राजनेतिक दलके रूपमें कार्य करती है और उसके हाथमें देशके शासनकी 
वागडोर है। लगभग तीन दशाव्दियों तक दुर्वंल अहिसाका व्यवहार करनेके 
कारण वह भारतके “साम्प्रदायिक दंगोंका और काइमीर पर पाकिस्तानके 
आत्रमणका अहिसक रीतिसे सामना न कर सकी।' 


चहुमत और अल्पम्नत 


कांग्रेसमे गांधीजी राजनैतिक समुदायोंके अस्तित्वका और सन्तुलित 
आहोचनाका स्वागत करते थे और ऐसी आलोचनाको सार्वजनिक जीवनके लिए 
वहुत स्वास्थ्यप्रद मानते थे। उनका मत था कि कांग्रेसके अन्तर्गत विभिन्न 
समुदायोंको सत्य और अहिसामे सामान्य आस्थाके सूत्रमे वंधे होना चाहिए। 
उनमें दूर न हो सकनेवाल्‍रू! पारस्परिक विरोध न होना चाहिए, उनका मतभेद 
ध्येय और साधनोंके सम्बन्धर्म नहीं, वल्कि किसी विशेष अवसर पर प्रयुक्त 
साधनकी विस्तारकी वातोंके बारेमें होता चाहिए। 

अहिसक संस्थामें निर्णय बहुमतके जनतन्त्रवादी मार्गसे होना चाहिए । 
लेकिन गांधीजी महत्त्वपूर्ण प्रन्‍गों पर और अल्पमत पर संख्यावल द्वारा दवाव 





१. ऑल इंडिया कांग्रेस कमेटीका १६३-९-१९४० का प्रस्ताव। ह०, 
२२-९-४०, पृ० २९६; गांधीजी द्वारा कांग्रेस रिस्पॉन्सिविलिटी फॉर दि 
डिस्टर्वन्सेज ' का जवाब, १५-७-7४३ | 

२. ह०, १३-११-३७, पृ० ३३। 

३. सन्‌ १९४७ में गांधीजीने अपने एक लेखमें लिखा था, ' यह कोई 
छिपी बात नहीं है कि शासन-सत्ता स्वीकार करनेके बाद कांग्रेसने स्वेच्छासे 
अहिसाको त्याग दिया है।” ह०, २-११-:४७, पृ० ३८९। 
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डालनेके विरोधी थे । अहिसाकी मांग है कि अल्पमतके साथ उदारताका 
व्यवहार किया जाय। महिसामें बहुमतके अत्याचारके लिए स्थान नहीं है। 
कांग्रेसके सम्बन्धर्में गांधीजी लिखते हैं, “मेरा सदा यह मत रहा है कि जब 
कोई गण्यमान्य अल्पमत किसी व्यवहार-नियमके प्रति आपत्ति करता है, तो 
वहुमतका अल्पमतके सामने दव जाना सम्मानपूर्ण वात है। जब संख्याजन्य 
शक्ति अल्पमतकी दुढ़तासे भ्रहण की हुई रायकी नितान्त उपेक्षा करती है, तो 
उसमें हिसाकी विशेषता होती है । वहुमतका नियम तभी पूरी तरह ठीक 
है जब भिन्न मतवाले अपने मतशभ्ेदका कठोरतासे अनुरोध न करें और जब 
उनमें वहुमतकी रायको उदारतापूर्वक मान छेनेकी भावना हो।”' लेकिन 
इसका यह अयय॑ नहीं है कि अल्पमतको बहुमतकी प्रगति और कार्यमें अड़चन 
डालनेका देवी अधिकार है। “जहां कोई सिद्धान्तकी वात नहीं है और किसी 
कार्यक्रको चलाना है, वहां अल्पमतकों बहुमतकी बात माननी होगी। /' 


इस प्रकार साधारण रीतिसे नीतिका निर्धारण बहुमत द्वारा होना 
चाहिए। लेकिन यदि किसी सिद्धान्त-सम्वन्धी वातका निर्णय करना हो, तो 
अल्पमतके मतभेदका पूरी तरह खयाल रखना चाहिए। ”' 

अहिंसक संस्थाके अल्पमत समुदायको संस्थाके साथ पूरी तरह सहयोग 
करना चाहिए और स्वेच्छासे उसकी वात माननी चाहिए। लेकिन यदि अल्प- 
मत समुदायकों संस्थाके मूलभूत सिद्धान्तोंमें विव्वास नहीं है, तो उसको 
संस्थासे हट जाना चाहिए और सेवा तथा वलिदानसे संस्थाके सदस्योंके 
मत-परिवतंनका प्रयत्त करना चाहिए। संस्थासे हट जाने पर भी अल्प- 
मतकी यथासम्भव बहुमतके साथ सहयोग करते रहना चाहिए। संस्थाके 
अन्दर रहकर विरोव और भअड़ंगा डालनेकी नीति सत्याग्रहकी भावनाके 
विरुद्ध है। गांधीजीने सन्‌ १९२२ में लिखा था, “यदि हम जनतनन्‍त्रकी 
सच्ची भावनाका विकास करने जा रहे हैं, तो यह हम रुकावट डाल कर 
नहीं, वल्कि अलग रहकर कर सकेंगे।” केवल अड़ंगा-नीति नियेधात्मक 
है और विनाशक है और उसका उद्देश्य है दसरोंको परेशान करके और 
चालवाजीसे शक्ति पर अधिकार कर लेना; जब कि अहिंसा रचनात्मक 
और विधायक है और उसका उद्देश्य है सेवा हारा हृदय-परिवतंन। 

चुनाव या वोट देनेके अवसर पर संस्थाके विभिन्न समुदाय मत- 
दाताओंको प्रभावित करनेके सब प्रमाणित साधनोंका प्रयोग कर सकते 


- यें० इं०, भाग-३, पू० २१२। 
- हैं०, ११०८-४०, पु० रेड । 
- यं० इईं०, भाग-१, पृ० १०१७। 
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हैं। लेकिन अनुचित दवाव व डालना चाहिए और उतकी नीतिसे पृथक्‌ 
विरोधी समुदायोंकी आलोचना न होनी चाहिए। सन्‌ १९२४ में, जब 
कांग्रेसमें स्व॒राज्य-पार्दीके सदस्यों और अपरिवर्तंतवादियोंमें संघर्ष था, 
गांधीजीने अपरिवर्तनवादियोंको सलाह दी थी कि वे दलवन्दीकी मनो- 
वृत्तिकों न अपनायें। उन्होंने कहा था, जहां कहीं अपरिवर्ततवादी विन्ा 
कदुतापूर्ण संघर्षके बहुमत नहीं पा सकते, वहां उन्हें खुशीसे और स्वेच्छासे 
भद्गतापूर्वक स्वराज्य-पार्टकि सदस्योंसे दव जाता चाहिए। यदि उत्तको शविति 
या पद मिलता है तो वह सेवाके द्वारा मिलता चाहिए, न कि वोढोंका 
चतुरतापूर्वक प्रबन्ध करनेसे। वोट तो हैं ही, छेकिन वे विना मांगे 
मिलने चाहिए।”' सन १९३९ में उन्होंने कहा था, “अहिंसा शक्ति पर 
वलपूर्वक अधिकार नहीं करती। वह शक्तिको खोजती भी नहीं, शक्ति 
उसको भ्राप्त हो जाती है।”' इस प्रकार गांधीजीके अनुसार अधहिसक 
संस्थामें शक्तिलिप्साकी राजनीतिका और संस्थाके संगठनकों हथियाने तथा 
जत्त पर आपदा अधिकार रहतेंक्े छिए परेगाजीका स्थान हहीं है। 

इस वातमें भी कांग्रेस प्रायः गांधीजीके आदर्शसे पिछड़ी हुई रही। 
सन्‌ १९३७ के वाद कांग्रेसकी एकरूपता और सुदृढ़ता पर ऐसे समुदायोंके 
पैदा हो जानेसे हानिकर प्रभाव पड़ा है, जितको कांग्रेसके सिद्धान्तों और 
रचतात्मक कार्यक्रममें विश्वास नहीं था। इस मतभेदके होते हुए भी ये 
समुदाय इसलिए कांग्रेसके अन्दर थे कि वहां रहनेसे वे जनताकों अधिक 
प्रभावित कर सकते थे । ये समुदाय कभी-कभी अड़ुंगा-नीतिको अपनाते 
थे और गांबीजीने एक वार यह मत प्रकट किया था कि यदि ये समुदाय 
समझाने-बुझानेसे न मानें, तो बहुमतके लिए सर्वश्रेष्ठ भाग यह है कि वह 
कांग्रेसके संगठतकों इन समुदायोंके हाथमें छोड़ दे और विना कांग्रेसके 
नामका प्रयोग किये कांग्रेसके कार्यक्रकों चलावे।* 

कांग्रेस सदस्यताके वारेगें भी गांधीजीके सिद्धास्तोंके अनुसार न चल 
सकी, क्योंकि उसका दृष्टिकोण गृणात्मक नहीं परन्तु परिमाणात्मक था 
और इसलिए उसने संख्यावृद्धनों अधिक महत्व दिया। गांधीजीका यह 
विश्वास था कि कांग्रेसकी आंतरिक श्रष्ठता सत्याग्रहक्री असफलताका एक 
महत्त्ववूण कारण थी। सन्‌ १९२२ में उन्होंने छिखा था, “ आंतरिक 
अष्टताका दृढ़ और कठोर विरोध सरकारके विरुद्ध पर्याप्त प्रतिरोध 

१. यें० ईं०, भाग-२, पृ० ८८५। 

२, यं० इं०, भाग-२, पु० ८८५। 
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है।”! सन्‌ १९४०-४१ के युद्ध-विरोधी सत्याग्रहके तीन वर्ष पहलेसे 
गांधीजी अपने वहुतसे लेखों और भागषणोंमें कांग्रेसकी भ्रष्ठता पर जोर 
देते रहे थे। जब कांग्रेसने प्रान्तोंमें शासन-भार स्वीकार किया, तो उसकी 
सदस्यतासे सम्बद्ध खतरे दूर हो गये। इसलिए कांग्रेसके नये प्रभाव और 
शक्तिका दुरुपयोग करनेके लिए बहुतसे अवांछनीय व्यक्ति कांग्रेसमें आ 
गये। निर्वाचित पदोंके लिए भद्दी छीनाझपटी शुरू हो गई। सदस्यताके 
रजिस्टरोंमें झूठे नाम दर्ज किये गये और कमेट्योंके चुनावोंमें हिसाका 
भी प्रयोग हुआ। व्यवस्थापक सभाओंके उत्तेजनापूर्ण कार्यके सामने विधायक 
कार्यक्रकी उपेक्षा की गई और अनुशासत ढीछा पड़ गया। इसलिए 
कांग्रेसको अनुशासनहीवता और अ्रष्टताके विरुद्ध सख्त कार्रवाई करनी 
पड़ी। युद्धके प्रारम्भके वाद कांग्रेस शासनके कार्यसे अलग हो गई और 
सन्‌ १९४० में युद्ध-विरोधी सत्याग्रह शुरू हुआ । इन दोनों घठताओंसे कांग्रेसमें 
बहुत शुद्धता आ गई। अवसरवादी कांग्रेसकोी छोड़ कर सरकारके साथ 
जा मिले और १९४२ में अगस्त-आन्दोलनके पहले कांग्रेस-एक वार फिर 
सुदृढ़ संस्था बन गई तथा १९४२ के घातक सरकारी हमलेके अभूतपूर्व॑ 
अत्याचारको सह सकी । सन्‌ १९४६ से कांग्रेसमें व्यापक अ्रष्टता और 
अनुशासनहीनताके दोष फिर वढ़ गये हैं। 


काँग्रेस और सत्तावाद 


भारतके स्वतंत्र होनेके पूर्व कांग्रेसका कार्य दो प्रकारका था। उत्तका 
कुछ कार्य तो शांतिपूर्ण था और इसका सम्बन्ध कांग्रेसके आंतरिक विकास 
और प्रश्ासससे था। इस कार्यके सम्वन्धमें कांग्रेस उतनी ही जनतन्त्रवादी 
थी जितनी संसारकी अन्य कोई संस्था। लेकिन पिछली तीन दबश्ाब्दियोंसे 
कांग्रेस शक्तिशाली ब्रिटिश साम्राज्यवादके विरुद्ध जीवन-मरणके संघर्ष लगी 
थी । इस प्रकार कांग्रेस एक लड़नेवाली संस्था, एक अहिसक सेना भी थी। 
युद्ध, अहिसक युद्ध भी, जनतन्त्रकों बहुत दुर्वछ वना देता है। क्योंकि युद्ध- 
कालमें नेतृत्त और अनुशासनकी एकता तथा शीक्रतापूर्वक कार्य करनेकी 
आवश्यकताओंके कारण समझाने-बुझाने और वोट द्वारा निर्णय करनेकी 
साधारण जनतन्त्रवादी प्रक्रियाओंमें बहुत परिवर्तन करने पड़ते हैँ । 

पिछली तीन द्याव्दियोंमें जव सविनय अवज्ञा स्थगित रहती थी तब 
भी कांग्रेसका अहिंसक सेनाके रूपमें कार्य चालू रहता था। क्योंकि सविनय 
अवज्ञाके स्थग्रित रहनेका अर्थ यह नहीं था कि युद्धका अन्त हो गया। 
लड़नेवाली संस्थाके रूपमें कांग्रेसकों नियंत्रणका केन्द्रीकरण करना पड़ता था 
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और उसको प्रत्येक विभाग और प्रत्येक सदस्यका, वह चाहे जितना उच्च 
पदस्थ वयों न हो, पथ-प्रदर्शन करना पड़ता था और कांग्रेस उनसे पूरी 
आज्ञाकारिताकी आशा रखती थी।' गांधीजीके शब्दोंमें  केद्धीय सत्ताकों 
पूरी शक्ति प्राप्त है, जिससे वह अपनी अधीनतामें कार्य करनेवाली भिन्न- 
भिन्न इकाइयोंका अनृशञासन तिर्धारित कर सके और उनको अनुशासन मानने 
पर वाध्य कर सके। ” 

सवितय भअवज्ञाके समय ग्रांधीजीके अनुसार, कांग्रेसके संकल्पकी 
अभिव्यक्ति उसके सेनापति द्वारा होती थी-- वह सेनापति चाहे जो हो। 
/ प्रत्येक इकाईको इच्छापूर्वक विचार, शब्द और कार्यमें उसकी आज्ञाका 
पालन करना पड़ता है। हां, विचारमें भी, क्योंकि युद्ध अहिसक है। 

जब कभी कांग्रेसने सरकारके विरुद्ध युद्धकाौ घोषणा की, उसने 
गांधीजीको डिक्टेटरकी पूरी सत्ता दी। सन्‌ १९३० में गांधीजीने इस वातका 
एक महत्त्वपूर्ण कारण बताया कि क्‍यों अहिसक प्रतिरोधका नियल्वण 
कांग्रेसके समाव जनतत्व्रवादी संस्थाके हाथमें नहीं होना चाहिए । कांग्रेसमें 
भिन्न-भिन्न भनोवृत्तियोंके मनुष्य हैं। कुछ अहिसाकों सिद्धान्तके रूपमें मानते 
हैँ और दूसरोंके लिए अहिंसा राजनीतिमें काम चलानेकी नीति है। इसलिए 
हो सकता है कि उन लोगोंकी अहिसाकी प्रवृत्ति, जिनके लिए अहिंसा 
काम-चलाऊ नीति है, हिसाके” प्रलोभनमें उतका साथ न दे। लेकिन उनकी 
प्रवृत्ति, जो अहिसाके अतिरिक्त किसी दुसरे साधनका प्रयोग नहीं करेगे, सदा 
उत्तका साथ देगी, यदि वास्तव उनके भीतर अहिंसा है। इसीलिए कांग्रेसके 
नियल्रणसे (सत्यात्रही नेताके) स्वतस्त्र रहनेकी आवश्यकता है। 

लेकिन सत्याग्रही नेता नामका ही डिक्टेटर (अधिनायक) होता 
था। डिक्टेटरके झूपमें उसकी सत्ता केवल सविनय अवज्ञाके समयके लिए 
होती थी। उसकी सत्ताकी उत्पत्ति जनतल्त्रवादी थी, क्योंकि कांग्रेस उसको 
स्वेच्छासे स्वीकार करती थी । इसके अतिरिक्त, सत्याग्रही अनुगामियोंकी 
वज्ञाकारिता नितान्‍्त ऐच्छिक थी और वे जब चाहते तव नेताकी आज्ञा 
माननेसे इनकार कर सकते थे। फिर, जब सविनय अवज्ञाका आन्दोलन जोर 
पकड़ता था तब बड़े बड़े नेता जेल भेज दिये जाते थे और कांग्रेस अवैध 
घोषित हो जाती थी। कांग्रेस कमेटियोंका कार्य बन्द हो जाता था और 
वे अपने अधिकार स्थानीय डिक्टेटरोंको सौंप देती थीं । तब आंदोलन 


१, हैं०, ६०८-र८, पू० २०९। 
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विकेन्रित और स्व-संचालित हो जाता था। वास्तवमें गांधीजी यह चाहते थे 
कि नेतृत्व इतनी पूरी तरह विकेन्द्रित हो जाय कि प्रत्येक सत्याग्रही स्वयं 
अपना नेता भी हो और अनुगामी भी हो। किसी भी ऋत्तिकारी आंदोलनमें 
इससे अधिक जनतन्‍त्रवादी व्यवस्था शायद ही संभव हो। इस प्रकार कांग्रेसमें 
प्रभावोत्पादक नेतृत्व, सत्ताके केछ्लीकरण, युद्ध-त्सता और जनतंत्रका 
संयोग था। 

यह भ्रम हो सकता है कि सत्याग्रही डिक्टेटर फासिस्ट डिक्टेटर जैसा 
था। लेकिन वस्तुतः दोनोंमें आकाश-पातालका अन्तर है। फासिज्म हिंसा पर 
आश्रित है। दूसरी ओर कांग्रेस: अहिंसक संस्था थी। उसके दवाव डालनेके 
साधन नैतिक थे और वह वल-प्रयोग द्वारा किसीको अपनी वात मानते 
पर बाध्य नहीं करती थी। इस प्रकार संसारकी एकमात्र महत्त्वपूर्ण अहिंसक 
संस्थाके रूपमें कांग्रेस फासिज्मका प्रतिवाद है। कांग्रेसमें छोटे-से-छोटा अत्प- 
मत भी बहुमतके अन्यायका अहिसक प्रतिरोध कर सकता था और इस 
प्रकार अपने अधिकारोंकी रक्षा कर सकता था। 


गांधीजीका कांग्रेससे अनेक वार अलग होना इस बातका प्रमाण है 
कि कांग्रेस नेताकी अच्यभक्तिके फासिस्ट सिद्धान्तकों नहीं मानती थी। 
जुलाई १९४० में तो कांग्रेसने ही गांधीजीको नतुत्वसे अछग कर दिया था। 
कांग्रेस पर गांवीजीका प्रभाव केवल तैतिक था और वह अक्सर वढ़ाकर 
वतलाया जाता था । गांधीजी लिखते हैं “भरा मत वहीं तक चलता है 
जहां तक मैं दूसरोंमें विश्वास उत्तन्न कर सकता हूं। में यह भेद प्रकट कर 
दूं कि अकसर मेरे मतका सदस्यों पर कोई प्रभाव नहीं पड़ता। 2 

कांग्रेस फासिस्ट थी, इस अमका एके कारण यह भी है कि वह 
सदस्योंको अनुशासनर्में रखनेका प्रयत्न करती थी। हम ऊपर वतला आये. 
हैं कि सन्‌ १९३७ के वाद अनुशासनहीवता और. अ्रप्टताको दूर करनेके 
लिए नियमोंका उल्लंघन करनेवाले संदस्योंके विरुद्ध कांग्रेसको अनुशासनकी 
कार्रवाई क्यों करनी पड़ी । सामाल्य सिद्धान्तों और कार्य-पद्धतिके प्रति 
न्यूनतम निष्ठा स्वेच्छा पर आधारित समृदायोंके अस्तित्वकी पूर्व-मान्यता हैं 

सद्यपि कांग्रेसके सदस्य भारतवर्षकी जतसंख्याका एक अंश मात्र थे, फिर 
भी कांग्रेस सेवाके अधिकारसे सम्पूर्ण राप्ट्रके ग्रतिनिचिलका करती थी। 
देशके स्वतंत्र होनेंके पहले कांग्रेसने इस वातका भी प्ररत्त किया था कि उसमें 
जनमतके सभी महत्त्वपूर्ण अंशोंका समावेश हो । छेकिन इसका कारण यह 
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था कि कांग्रेस भारतीय राष्ट्रीयताके साम्राज्यवाद-विरोधी प्रतिरोधका प्रतीक, 
एक प्रकारका राष्ट्रीय मोर्चा थी। गांधीजीने एक वार कहा था, “जब 
कोई देश विदेशियोंके हाथमें से शक्ति छीननेके संघर्पषमें छगा हो, तब 
(प्रमुख राजनैतिक दलसें अन्य दलोंके) सम्मिलित होनेकी क्रिया स्वाभाविक 
है; उसमें पृथक्‌, प्रतिदवन्द्ी राजनैतिक संगठनोंकी गरृंजाइश नहीं रहती। 
देशकी सम्पूर्ण शक्तिका प्रयोग तीसरे वलपूर्वक अधिकार करनेवाले दरको 
बाहर निकालनेके लिए होता चाहिए। 

कांग्रेसमें दोष थे और कमियां थीं। लेकिन गांधीजीके अनुसार “ बह 
चाहे जितनी पूर्ण क्यों न हो, उसमें श्रद्धाकी चाहे जितनी कमी क्‍यों न हो, 
लेकिन शांतिपूर्ण साधनोंम दृढ़तापूर्वक विश्वास करनेवाली वह एकमात्र संस्था 
थी।”'* किसी दूसरी संस्थाने अहिसक प्रतिरोधका प्रयोग इतने बड़े पैमाने पर 
नहीं किया थां। और न कहीं अन्यत्र अधिवायकवाद स्वभाव, उत्पत्ति और 
कार्य-पद्धतिमें इतना जनतंत्रधादी था। 

गांधीजीते कांग्रेसकी पुनरेंचना इस उद्देश्यसे करनेकी कोशिश की थी कि 
वह जनतन्त्रवादी क्रांतिकारी संस्था वन जाय और भारतवर्षके ७ लाख-गांव 
उसकी सेवा और प्रभावके क्षेत्रमें आ जायं। उनका विश्वास था कि सच्चे 
जनतन्ववादकी ओर कांग्रेसने छगातार उन्नति की है। 


जनतंत्रकी अपनी धारणामें गांधीजी इस वातकों भहत्त्व नहीं देते थे कि 
जनताके प्रतिनिधियोंकी संख्या बहुत बड़ी हो -- इतनी बड़ी कि आसानीसे 
संभेल न सके और उसके कारण श्रष्ठता और पाखंड बढ़े। जैसा कि उन्होंने 
सन्‌ १९३४ में कहा था, “ वास्तविक जनतस्त्रका इस बातसे विरोध नहीं कि 
थीड़ेत्े व्यक्ति उत छोगोंकी -. जिलके प्रतिनिधि होनेका हे दावा करते हैं-- 
भावना, आशा ओर आकांक्षाओंका प्रतिनिधित्व करें। '' गांधीजी हारा प्रयुक्त 
“ प्रतिनिधि होनेका दावा करते हैं” शब्दोंको जनतस्त्रवादी आदर्शेके विरुद् 
समझना भूल होगी। अहिंसक संस्थामें, जो ऐच्छिक आज्ञाकारिता और नैतिक 
साथतों के आश्रित हो, “प्रतिनिधि होनेका दावा” करनेका अर्थ जनताकी 
सैवा करने और उसके लिए कप्ठ सहनेके अतिरिक्त कुछ नहीं है। यदि बात 
गांधीजी पर ही छोड़ दी जाती, तो वे कांग्रेसकी सदस्य-संख्याको यथासंभव 
वहुत ही कम कर देते। “वह धोड़ेसे चुनें हुए सेवकोंकी संस्था होगी, जो 
राष्ट्रके चाहने पर हटाये जा सकेंगे, परन्तु जिन्हें राप्ट्रके समक्ष रखे 
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जानेवाले अपने कार्यक्रम पर अमर करनेके लिए देशके छाखों-करोड़ों 
छोगोंका ऐच्छिक सहयोग प्राप्त होगा । 

सन्‌ १९२० में गांधीजीने कांग्रेसका नया संविधान वनाया था। सन 
१९३४ में उन्होंने कांग्रेसके विधानमें कुछ महत्त्वपूर्ण परिवर्तनोंकी सिफारिश 
की। इनमें से अनेक परिवर्तन १९३४ में बम्बईके अधिवेशनमें कांग्रेसने स्वीकार 
कर लिये। सन्‌ १९३४ के संविधानमें समय-समय पर, विशेष रूपसे १९३९ में, 
संशोधन हुए थे। सन्‌ १९४८ तक इसी संशोधित संविधान द्वारा कांग्रेसका 
संगठन निर्धारित होता था। 

इस संशोधित संविधानके अनुसार इंडियन नेशनल कांग्रेसमें निम्न- 
लिखितका समावेश था: 


(१) चार आना वार्षिक चंदा देनेवाले कांग्रेस कमेटियोंके प्राथमिक 
सदस्य । 

(२) ग्राम, मोहल्ला, शहर, थाना, मंडल, तहसील और जिला कमेटियां। 

(३) प्रान्तीय कांग्रेस कमेटी । 

(४) कांग्रेसका वाधिक अधिवेशन जिसमें सभापति और उस वर्षके 
प्रतिनिधि सम्मिलित थे। 

(५) अखिल भारतीय कांग्रेस कमेटी । 

(६) कार्य-समिति (वर्किग कमेटी ) । 

प्रतिनिधियोंका चुनाव प्राथमिक सदस्यों द्वारा होता था। भत्मेक 
जिलेको प्रति १ छाख जनसंख्या पर ऐए प्रतिनिधि चुननेंका अधिकार 
होता था; शर्ते यह थी कि प्रत्येक चुनें जानेवाले प्रतिनिधिके लिए वर्ष 
भरमें बनाये गये ५०० प्राथमिक सदस्योंसे कम ने हों। 

प्रान्तके प्रतिनिधियोंसे प्रान्तीय कांग्रेस कमेटी बनती थीं। प्रान्तके 
प्रतिनिधि अपने आठवें भागको अखिल भारतीय कांग्रेस कमेटीकी सदस्यताके 
लिए चुनते थे। सभापतिका चुनाव एक वर्षके लिए होता था और 
केवल प्रतिनिधियोंकों ही इस चुनावमें वोट देनेका अधिकार होता था। 
कार्य-समितिमें सभापति तथा चौदह सदस्य होते थे और इन सदस्योंको 
सभापति अखिल भारतीय कांग्रेस कमेटीके सदस्योंमें से नियुक्त करता थी । 
कार्य-समिति कांग्रेसकी कार्यकारिणी सत्ता थी, अखिल भारतीय कांग्रेस 
कमेटीके प्रति उत्तरदायी थी और उसकी निर्धारित नीतिको कार्यान्वित 
करती थी। 
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देशके स्वतंत्र होनेके पहले ही गांधीजीका ध्यान कांग्रेसके दोपोंकी ओर 
आहृष्ठ हुआ था और अपनी मृत्युके पूर्व उन्होंने कांग्रेसके सुधारके वारेमें 
सुझाव दिये थे, जिससे कांग्रेस भह्ें शक्ति-संघर्पसे वच सके ओर देंझमें 
आथिक, सामाजिक और नैतिक स्वतंत्रताकी स्थापना कर सके। गांधीजीके 
ये सुझाव हमें उनके तीन लेखोंमें मिलते हैँ । ये लेख हैं -- उनका हिन्दीमें छिखा 
एक ज्ञापन ( मेमोरैण्डम ) -- जिसको उन्होंने कांग्रेसकी विधान-समितिकों 
जनवरी १९४६ में दिया था -- उनका “कांग्रेसकी स्थिति '' शीर्षक छेख और 
कांग्रेसके! विधानका वह प्रारूप, जिसको उन्होंने २९ जनवरी, १९४८ को 
लिखा था और जो उतकी अन्तिम वसीयतके नामसे प्रसिद्ध है। अंतिम 
लेखकों हमने इस भअध्यायके प्रथम परिशिप्टके रूपमें दिया है। 

गांधीजीका मत था कि प्रचार और व्यवस्थापन-कार्यके साधनके रूपमें 
कांग्रेसकी उपयोगिता समाप्त हो चुकी है। उसे अपने वर्तमान संग्रठनकों 
विधघटित करके लोक-सेवक-संघके रूपमें विकसित हो जाना चाहिए । संघको 
राष्ट्रके उन सेवकोंका समुदाय होना चाहिए, जो आर्थिक, सामाजिक और 
नेतिक स्वतन्त्रताकी उपरूब्धिके उद्देश्यसे अधिकतर भांवोंमें रचनात्मक कार्य- 
क्रममें छगे हुए हों। ये छोक-सेवक शक्ति-संघर्पसे अलग रहेंगे और राप्ट्रके 
मतदाताओंकी अपनी नैतिकता और सेवासे प्रभावित करेंगे । छोक-सेवक-संघका 
संगठन जनतन्त्रवादी सिद्धान्तोंक अनुसार होगा। रचनात्मक कार्यमें लगे हुए 
पांच वयस्क व्यर्क्तियोंकी एक इकाई बनेगी। ऐसी दो निकटवर्ती पंचायतें एक 
नेता चुनेंगी। ऐसे पचास प्रथम श्रेणीके नेता द्वितीय श्रेणीका एक नेता चुनेंगे 
ओर इस प्रकार संगठन समस्त देशमें फल जायगा। द्वित्तीय श्रेणीके नेता 
व्यक्तिगत रूपसे अपने स्थानमें और सम्मिलित रूपसें सम्पूर्ण देक्षमें कार्य- 
संचालन करेंगे। आवश्यकता होने पर द्वितीय श्रेणीके नेता अपनेमें से 
एकको प्रमुख नेता चुनेंगे, जो सम्पूर्ण संघका संचालन और नेतृत्व करेगा। 
संघ रचनात्मक कार्य करनेवाली अन्य स्वतन्ध्र संस्थाओंको मान्यता देगा। 

गांधीजीके देहावसानके बाद उनके इन सुझावोंकों कांग्रेसके नेताओंकी 
स्वीकृति न मिल सकी । सन्‌ १९४८ में कांग्रेसने एक नए संविधानको स्वीकार 
किया, जिसमें तवसे अनेक महत्त्वपूर्ण संशोधन हो चुके हैं। वर्तमान संविधानके 
अनुसार, ” भारतीय राष्ट्रीय कांग्रेसका उद्देश्य भारतवासियोंकी भलाई और 
उन्नति करता तथा भारतमें शांतिमय एवं वैध उपायोंसे ऐसे सम्मिलित 


.. * जापनके अंग्रेजी अनुवादके लिए देखिये एन० बी० राजकुमार: 
डेवलपमन्ट ऑफ दि कांग्रेस कांस्टिट्यूशन, परिशिष्ठ २। 

२. ह०, १-२-४८, पृ० ४। 

३ हैं०, १५-२-४८, पुृ० ३२। 
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सहकारी स्वराज्यकी स्थापता करना है, जिसका आधार सबके लिए समान 
अवसर और समान राजनैतिक, आर्थिक और सामाजिक अधिकार हो और 
जिसका लक्ष्य विश्वशांति और विद्ववंघुत्वकी स्थापना करना हो।” कार्य- 
समितिमें अब बीस सदस्य होते हैं। नये संविधानके अनुसार कांग्रेसकी 
सदस्यता दो प्रकारकी है-- (१) पहलेकी भांति प्रारम्भिक सदस्य; और 
(२) कमंठ सदस्य । कर्मठ सदस्य वह है जो कुछ अधिक चन्दा देता है 
और. अपने समयका एक भाग व्यक्तिगत छाभसे अछय रहकर नियमित 
रूपसे किसी प्रकारकी सार्वजनिक सेवामें लगाता है । कमंठ सदस्योंको ही 
कांग्रेसके महत्त्वपूर्ण पदोंके लिए चुनावमें खड़े होनेका अधिकार है। कांग्रेसके 
सदस्य किसी ऐसे राजनैतिक या साम्प्रदायिक दलके सदस्य नहीं हो सकते, 
जिसकी अछूग सदस्यता, संविधान या कार्यक्रम हो । कांग्रेस कमेटियोंकी 
अवधि दो वर्षकी है। 
गांधीजीके जीवन-कालमें कांग्रेसका कुछ रचनात्मक संस्थाओंसे निकटका 
सम्बन्ध था। गांधी-सेवा-संघ नौ सत्याग्रही विशेषज्ञोंकी अनुसन्धान-संस्था थी। 
ये विशेषज्ञ जीवनके प्रत्येक क्षेत्रमें अहिसाके प्रयोगके वारेमें खोज करते थे। 
विशेष रूपसे वे विधायक कार्यके वारेमें और उस कार्यकी व्यक्ति और समाज 
पर होनेवाली प्रतिक्रियाके वारेमें अध्ययन और अनुसन्धान करते थे।' संघ 
कांग्रेससे स्वतंत्र था और गांधीजीकी देखरेखमें कार्य करता था। विधायक 
कार्यक्रमके विशेषज्ञोंकी स्वतंत्र संस्थाएं भी हैं। विधायक कार्यक्रमन्सम्बन्धी 
प्रमुख संस्थाएं हैं अखिल भारत चरखा-संघ, अखिल भारत ग्रामोद्योग- 
संघ, हरिजन-सेवक-संघ, हिन्दुस्तानी तालीसी संघ और गोसेवा-संघ। सन्‌ 
१९४५ में गांवीजीके तत्त्व-दर्शन पर आधारित विधायक कार्यक्रम-सम्बन्धी 
इन पांच संस्थाओंके पांच प्रतिनिधियोंकी एक सम्मिलित समिति बनी थी, 
जिसका नाम वादमें वबंदल कर समग्र-रचना समिति रखा गया था। 
यह सलाह देनेवाली समिति और पांचों विधायक कार्यक्रम-सम्बन्धी संस्थाएं 
गांधीजीकी देखरेख कार्य करती थीं। समग्र-रचना समितिका प्रमख क॒तंव्य 
था भ्राम्य जीवनकी उद्नतिके उद्देश्यसे विधायक कार्यक्रमका पथ-प्रदर्शन, उसमें 
सामंजस्य-स्थापत और यह देखना कि इन संघोंके कारवारमें सत्य और 
अहिसाका पालन होता है या नहीं।' किन्तु समग्र-रचना समिति सन्तोप- 
जनक रीतिसे काम न कर सकी। 
माच १९४८ में ग्यारह रचनात्मक संस्थाओंके प्रतिनिधियोंने एकमें 
मिलकर “अखिल भारत सर्वे बेला सं जाग रथ लगाते + 
! वनानेका निरचय 
१. ह०, २-३-४०, पृ० २४। 
२. खादी जगत, वर्ष ४, अंक ६, पृ० १५। 
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किया | संघ उनके कार्योका पृथ-प्रदर्शत और समन्वय करनेके लिए था। वादमें 
भूमिदान आत्दोलनके प्रभावसे प्रमुख रचनात्मक संस्थाओोंका, जिनका प्रधान 
कार्यालय वर्धामें था, संधर्मे विछयन हो गया और वे उत्तके विभागोंके रूपमें 
कार्य करने छगीं। मार्च १९४८ में रचनात्मक कार्यकर्ताओंकी एक कान्फेन्स 
भी सेवाग्राममें की गयी। इसने सर्वोदिय समाजकी स्थापना की | इस समाजका 
उद्देश्य है; “सत्य और अहिंसा पर आधारित एक ऐसा समाज वनानेकी 
कोशिश करना, जिसमें जात-पांत न हो, जिसमें किसीकों शोषण करनेका 
मौका न मिले और जिसमें समूह और व्यक्ति, दोनोंको अपना विकास 
करनेका पूरा अवसर मिले।” संस्थाओंमें संगठन बहुत अल्प मात्नामें है। 
इतकी एकताका वन्धन है गांधीजीकी शिक्षाओंमें सदस्यथोंकी समान श्रद्धा । 
कोई भी व्यक्ति, जिसको गांधीजीके सिद्धान्तोंमें श्रद्धा हैं और जो किसी 
भी प्रकारके रचनात्मक कार्यमें छगा हुआ है, समाजका सदस्य हो सकता 
है । उसका अधिवेशन वर्षमें एक बार होता है, जिसमें सदस्य विचार- 
परिवर्तत कर सकें और एक-दूसरेके अनुभवोंसे छाभ उठा सके। 


स्वयंसेवक 


गांधीजीके समयमें कांग्रेसके स्वयंसेवकोंका संगठन कौसी सेवादल 
था। समय-समय पर स्वयंसेवकोंके सम्सेलन और प्रशिक्षण-शिविर होते थे। 
उनकी अपनी अलग ड्रिंल, वर्दी और राष्ट्रीय गान थे। गांधीजीने सदा 
इस वात पर जोर दिया कि स्वयंसेवकोंकों सतर्कत्तासे भर्ती करना चाहिए। 
सच्चरित्र व्यक्तियोंके अतिरिक्त दूसरोंको अलग रखनेके उद्देश्यसे स्वयंसेवकोंको 
एक प्रतिज्ञापत्र पर हस्ताक्षर करने पड़ते थे और अहिसक अनुशासन स्वीकार 
करना पड़ता था। 

गांधीजीकी राय थी कि अपना सब समय राष्ट्रीय सेवार्में छगानेवाले 
निर्धन स्वयंसेवकोंकों अपने भरण-पोषण मात्रके लिए न्यूनतम वेतन स्वीकार 
करना चाहिए। सन्‌ १९३५-३६ में ग्रामकार्य करनेवाले स्वयंसेवकोंकों 
उन्होंने यह सछाहू दी थी कि वे अपनी न्यूनतम आवश्यकताओंके लिए 
उस गांव पर आश्रित रहें जिसकी वे सेवा करते हैं। साथ-ही-साथ 


१. ये संस्थाएं हैं--अखिल भारत चरखा-संघ; अखिल भारत 
ग्रामोद्योग-संघ; हरिजन-सेवक-संघ; हिन्दुस्तानी तालीमी संघ; गोसेवा-संघ; 
हिन्दुस्ताती प्रचार सभा; कस्तूरबा गांधी मेमोरियल ट्रस्ट; नवजीवन ट्रस्ट; 
हिन्दुस्तानी मजदूर-संघ; नेचर क्योर दस्ट और वेस्टंन॑ इण्डिया आदिवासी 
बर्क्स फेडरेशन | 
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उनका यह भी मत था कि झरीर-अ्रमके आदरशके अनुसार प्रत्येक व्यक्तिको 
अपनी आवश्यकताओंके लिए स्वयं कमा लेना चाहिए और अपना बचा 
हुआ समय राष्ट्रीय सेवाममें छगाना चाहिए।' ग्रामसेवा करनेवालेका जिस 
गांवकी वह सेवा करता है उस पर आश्रित होता इस बातका चिह्न है 
कि गांव उसकी सेवा स्वीकार करता है, उस व्यक्तिमें विश्वास करता है 
और उसकी उचित आवश्यकताओंको पूरा करनेके लिए तैयार है। सन्‌ 
१९४५ में गांधीजीकी स्वीकृतिसे अखिल भारत चरखा-संघने यह तय किया 
था कि आजकलकी महंगाईको दृष्टिमें रखते हुए समग्र ग्रामसेवार्में छगे हुए 
कार्यकर्ताकों उसके परिवारकी सदस्य-संख्याके अनुसार १०० रुपये मासिक 
तक मिलना चाहिए । यह मासिक सहायता बीस प्रतिशतके हिसावसे 
प्रतिवर्ष कम होती जायगी । ५ वर्षके अन्‍्तर्मों कार्यकर्ता स्वावलूम्बी हो' 
जायगा और अपने भरण-पोपणके लिए गांवकी सहायता पर, स्वयं अपने 
शरीर-श्रम पर और उस क्षेत्र्में अपने द्वारा चछाये हुए ग्रामोद्योगरोंकी 
साधारण बचत पर आश्रित रहेगा। 

स्वयंसेवकोंका कतंव्य था जनताको सत्याग्रहकी शिक्षा देना। अहिसक 
प्रतिरोवके समय वे सत्याग्रही सेनाके अग्रभागका काम करते थे, नये रंग- 
रूटोंमें सत्याग्रहकी भावता विकसित करते थे और उनको अनुशासन सिखाते 
थे। शान्तिके समय उनसे यह आशा की जाती थी कि वे रचनात्मक कार्य 
द्वारा जनताकी सेवा करेंगे। आवश्यकता पड़ने पर वे सभाओं, जुलूसों और 
हड़तालोंका प्रवन्ध करते थे।' 

ग्रामसेवकोंकी हैसियतसे उनका कतंव्य था खादीकों सावभौम बनाना 
और घरेलू धन्वोंके आधार पर गांवोंका पुनर्तिर्माण करना । गांधीजी एक 
आदर सत्याग्रही ग्राम-कार्यकर्ताका वर्णन इन शब्दोंमें करते हैँ,  सेवाके 
नातेसे वह गांवके निर्घन-से-निर्धंन मनृष्यसे सम्बद्ध होगा। वह अपनेको 
भंगी, परिचारक, झगड़ोंका फैसला करनेवारा पंच और गांवके रडकोंका 
शिक्षक वना देगा। उसका घर कताईको केद्धमें रखकर चलनेवाले राभ- 
दायक कार्योममें व्यस्त रहेगा। 

सन्‌ १९३८ से गांधीजीने इस बात पर जोर दिया कि सांप्रदायिक 
झगड़ोंके निर्णयके छिए गांवोंमें और शहरोंगें शान्तिदलोंके संगठनके लिए 
स्वयंसेवक भर्ती किये जाय॑ | प्रत्येक दल या दलका प्रत्येक भाग अपना 

१. ह०, १०६-हे५, पृ० १२२ बौर १२५; १२-११-१३५, पृ० 
३०२ और २९-२-३६, प० १८। 

२. यं० इ०, भाग-१, पृ० ११४०-४६ । 

३. हू०, ४-८-४०, पु० २३५। 


१९६ सर्वोदिय तत्व-दर्शन 


अध्यक्ष चुन ले। इन स्वयंसेवकोंके लिए यह आवश्यक था कि वे अहिसाको 
सिद्धान्तकी तरह मानें, उनका ईश्वरमें दृढ़ विश्वास हो और उनमें संसारके 
प्रमुख धर्मोकी ओर समताका भाव हो। ये स्वयंसेवक स्थानीय होने चाहिए, 
उनको एक-दूसरेसे अच्छी तरह परिचित होना चाहिए और उनको अपने 
स्थानके छोगोंके साथ व्यक्तिगत विधायक सेवाके द्वारा सम्पर्क स्थापित 
करना चाहिए। उन्हें किसी विश्येप प्रकारके वस्त्र पहनना चाहिए, जिनमें 
वे सुगमतासे पहिचाने जा सकें। उनके पास किसी भ्रकारके हथियार 
नहीं होता चाहिए। गांधीजीका विचार था कि ये स्वयंसेवक पुलिस और 
'फौजका स्थान हे लें और सांप्रदायिक दंगोंकों अहिसक पद्धतिसे शांत करें।' 

उनका कहना था कि शान्तिसेताका कार्यक्रम “ हिन्दू-मुस्लिम दंगों और 
इसी तरहके दूसरे झगड़ोंके रोकनेमें मृत्युके स्वागतका कार्यक्रम है। वह हिंसाकों 
रोकनेके लिए मरनेका कार्यक्रम है।”' गांधीजीके सुझावके अनुसार सन्‌ 
१९३८ में देशके कुछ भागोंमें शांतिसेनाके संगठनका प्रयत्व हुआ था। 

अहिंसक सेनाका सबसे अधिक महत्त्वपूर्ण भाग थे खुदाई खिदमतगार 
या सुर्खपोश। इस आन्दोलतकी नींव डालनेवाले खान अब्दुलगपफारखां 
हैं। खां साहब अहिसाको व्यापक अर्थमें मानते हैँ। पहले अहिसक आंदोलनके 
समय जब गांधीजीनें देशकों रॉलट विलका निषेध करनेकी सलाह दी थी, 
खां साहबने कांग्रेसके बाहर इस आन्दोलनका संगठन किया था। धीरे-धीरे 
यह आन्दोलन कांग्रेसके समीप आता गया और देशके बंटवारेके पहले कई 
वर्षों तक वह कांग्रेसका अंग रहा। 

सु्खपोशोंकी संख्या सन्‌ १९३८ में एक छाखसे अधिक थी। वे अवैतनिक 
स्वयंसेवक थे और अपनी वर्दीका प्रवन्ध स्वयं करते थे। उनको अर्ध-फौजी 
कवायदकी शिक्षा मिलती थी और उनका अनुशासन हिन्दुस्तानके' अन्य प्रांतोंके 
स्वयंसेवकोंकी अपेक्षा अधिक अच्छा था। सन्‌ १९३०-३३ के आन्दोलनमें 
सरकारी दमन भारतके किसी भी भागमें इतना कठोर और अत्याचारपूर्ण 
नहीं था जितना कि सीमाप्रांतमें और न किसी दूसरे प्रांतके सत्याग्रहियोंने 
इतनी वीरता और अहिंसाके साथ उसका सामना किया था जैसा कि 
सुर्खपोशोंने । 

गांधीजी सुखंपोश आन्दोलनकों बहुत महत्त्व देते थे। उनकी संख्या 
और सफलताके अतिरिक्त यह आन्दोलन बहुत-कुछ वीरोंकी अहिंसाका 
प्रयोग था।  सीमाप्रान्तके निवासी संसारके अधिकतम युद्धप्रिय मनुष्योंमें से 

१. हं०, १८-६-३८, पृ० १५२। 

२. हू०, २१-१०-३९, पू० ३१०। 

रे. हु०, २८-८-४०, पृ० २२४। 
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हु । हिंसा और बदलरा उनके जीवनका अभिन्न अंग है।' बदला छेना 
पठानोंकी प्रतिष्ठा-नियमावलीका आवश्यक भाग है। कहा जाता है कि 
प्रत्येक पठान अपने द्वारा की हुई हृत्याओंकी ग्रितती रखता है और अपने 
शत्रुओंकी याद रखता है। यदि हिसाप्रिय पठान भी वीरोंकी अहिसाकों 
सफलतापूर्वक अपना सकते हैं, तो यह इसका अकाटच प्रमाण है कि सभी 
लोग अहिसाका विकास कर सकते हैं, उनकी सांस्कृतिक परम्परा चाहे जैसी 
रही हो। 

सन्‌ १९३८ तक सुर्खपोश गांधीजीके आदर्शसे पीछे थे। उनकी अहिसा 
राजनैतिक क्षेत्र तक मर्यादित थी। लेकिन गांधीजी आश्ञापूर्ण थे कि अपने 
महान नेताके पथ-प्रदर्शनमें सुखपोश वास्तविक वीरोंकी अहिसाका विकास कर 
सकेंगे । सन्‌ १९३८ में उन्होंने खां साहवके सहयोगसे आन्दोलनके नव-निर्माणकी 
योजना बनाई थी। विशेष रूपसे उन्होंने इस वात पर जोर दिया था कि 
वास्तविक अहिसाके विकासके लिए यह आवश्यक हैं कि सु्खपोश रचनात्मक 
कार्यक्रमकों अपनायें। 


कुछ वर्ष पहले खान अब्दुलगपफार खांकी राय थी कि अहिसाने 
सुखेपोशोंके साहसकों वढ़ा दिया था और उनके झगड़ोंको कम कर दिया 
था । बादमें खान अव्दुलगफ्फार खांने खुदाई खिदमतगारोंको रचनात्मक 
कार्यक्रमकी शिक्षा देनेके लिए सरदर्यावर्में एक केन्द्र स्थापित किया था। वे 
भारतके विभाजनके विरुद्ध थे। विभाजनके बाद उन्होंने खुदाई खिदमतगार 
आन्दोलनको पाकिस्तानके अन्य प्रान्तोंमें भी फैलानेका और उसको सन्‌ 
१९४८ में स्थापित पाकिस्तान पीपुल्स पार्टीका स्वयंसेवक-दरू वनानेका 
निश्चय किया था। किन्तु उनको और उनके साथियोंकों वर्षो जेलमें रहना 
पड़ा और खुदाई खिदमतगारों पर कठोर दमन हुआ। 


अनुशासन 


गांधीजीने सत्याग्रही स्वयंसेवकोंके अनुशासनके प्रइन पर बहुत विचार 
किया था। उनका विश्वास था कि अहिसक प्रतिरोधकी सफलता पर्याप्त 
अनुशासन पर निर्भर है। 


अनुशासनका उद्देश्य है सत्याग्रहीकी आत्मशक्ति या नैतिक शक्तिका 
विकास, जिससे सत्याग्रही सबके साथ अपनी आध्यात्मिक और नैतिक एकताका 


५ह २१-७-४०, पृ० २१३। 
२. हरिजन, अक्तूवर-नवम्बर, १९३८ में 'इन दि फ्रन्टियर प्राविस 
शीर्षक लेख देखिये। 


१९८ तसर्वोदिय तत्त्व-दर्शन 


अनुभव मूर्त रूपमें कर सके।' सत्याग्रहीकों प्रतिकारके लिए भी दूसरोंकी 
जान न लेनी चाहिए और उसमें विना प्रतिकारके मृत्युका सामना करनेका 
साहस होना चाहिए। इसके लिए सेवा, वलिदान और त्यागकी भावना 
विकसित होना आवश्यक है। सत्याग्रहियोंमें अनुशासनको दृढ़ करनेका सर्वश्रेष्ठ 
साथन है संगठित रचनात्मक कार्यक्रम । 

सन्‌ १९२१ में गांधीजीने एक प्रतिज्ञापत्र तैयार किया था। उसमें 
सत्याग्रही स्वयंसेवकके लिए आवश्यक अनुशासनका समावेश था। सन्‌ १९३० में 
उन्होंने अनुशासनकों निश्चित रूप देनेके लिए १९ नियम बनाये थे । इस 
अध्यायके परिशिष्ट - रमें यह प्रतिज्ञापत्र और नियम दिये गये हैं। सन्‌ १९३९ में 
गांधीजीन संत्याग्रहीकी योग्यताका संक्षिप्त वर्णन इस प्रकार किया था: 

१. उसको ईइ्वरमें जीवित श्रद्धा होनी चाहिए। 

२. उसका सत्य और अहिसामें सिद्धांती भांति विश्वास होना 
चाहिए और इसलिए मनृष्य-स्वभावकी उस अन्तर्निहिंत अच्छाईमें श्रद्धा 
होनी चाहिए, जिसको वह कंष्ट-सहन द्वारा अभिव्यक्त अपने सत्य और 
प्रेमसे जागृत करना चाहता है। 

३. उसका जीवन शुद्ध होता चाहिए और उसे अपने उद्देश्यके लिए 
अपने जीवन और सम्पत्तिके बलिदानके लिए तैयार रहना चाहिए।' 


१, अहिसाके आदर्शर्में जीव-जन्तुओंके साथ मनृष्यके संवंधका भी समावेश 
होता है; लेकिन गांधीजीके निर्देशेक अनुसार कांग्रेसके समान राजनतिक 
संस्थामें अहिंसा मनुष्यों तक ही सीमित थी। अहिसामें जीव-जन्तुओंके साथ 
मनृष्यके संवंधकों सम्मिलित करनेसे ऐसी संस्थाकी सदस्यतासे लाखों मनुष्योंको 
अलरूग रखता पड़ता और यह वात समाजमें पाशविक शक्तिके स्थानमें 
प्रेमके नियमको स्थापित करनेके प्रयत्वमें विध्त डालती। हु०, १५--९--४०, 
पृ० २८५१ 

१ है०, ४<-९-४६, पृ० २९६। 

३. हु० २५-३-३९, पृ० ६४। 

४. संपत्तिसे वंचित होनेके लिए तैयार रहनेके संवंधर्में गांधीजीकी मवो- 
वृत्ति अपरिग्रहके आदर्श पर आधारित है। कहा जाता है कि सन्‌ १९२० में 
शांधीजीको इसमें आपत्ति नहीं थी कि सत्याग्रही सरकार द्वारा जब्त किये 
जाने या बेचे जानेसे अपनी संपत्तिको बचानेके लिए उसे हस्तांतरित कर दे। 
उन्होंने इसको प्रोत्साहन नहीं दिया, छेकिन कष्ठ-सहनकी मर्यादा-निर्धारणका 
कार्य सत्याग्रहियों पर छोड़ दिया। सन्‌ १९३७-३८ में उन्होंने कांग्रेस 
सरकारों द्वारा सत्याग्रहियोंकी ऐसी जमीनोंकी वापसीको उचित बतलाया, 
जिनको पिछली सरकारने अपनी दमन-तीतिके अनुसार, बदलेकी भावनासे, 
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४. उसे स्वभावसे खादी पहलनेवाला और कातनेवाला होना चाहिए। 

५. उसे शराव और दूसरे नश्ोंके उपयोगसे मुक्त होना चाहिए। 

६. उसे समय-समय पर निर्धारित अनुशासतके सव नियमोंका हृदयसे 
पालन करना चाहिए। 

७. उसे जेलके नियमोंका पालच करना चाहिए, जब तक ये तियम 
विद्ेप रूपसे उसके आत्म-सम्मान पर प्रहार करनेके लिए न बनाये गये हों। 

अनुशासनकी पर्याप्तताका चिह्न यह हैं कि स्वयंसेवकोंमें अहिसाकी 
भावनाका विकास हो और उसका प्रभाव स्वयंसेवकोंके सम्पर्क में आनेवाले प्रत्येक 
व्यक्ति पर पड़े । अधिकतम उत्तेजनाके होते हुए भी सत्याग्रहीका संयम दृढ़ रहे 
और वह अपने स्थानके हिंसक व्यक्तियोंकों नियन्त्रणमें रख सके।' उन्हें 
विधायक कार्यक्रममें पूरे ध्यानके साथ रंगना चाहिए। गांधीजी इस बातकी 
आशा नहीं करते थे कि साधारण सत्याग्रहीको सत्याग्रह-विज्ञानकी पूरी जान- 
कारी हो जाय और उसका सम्पूर्ण आचरण अहिसाके सिद्धान्तोंके' अनुसार 
हो । उनके अनुसार “ पूर्ण अहिसक व्यक्तियोंकी फौज कभी न वन पायगी। 
वह उन व्यक्तियोंकी बनेंगी, जो ईमानदारीसे अहिसाके अनुसार चलनेका 
प्रयत्न करेंगे । ” न गांधीजी इस वातकी ही आशा करते थे कि साधारण 
सत्याग्रहियोंमं सेनापतिकी तरह साधन-शीछता हो । यह पर्याप्त होगा कि 
वे सच्चे हृदयसे सेनापतिकी आज्ाका पाकूव करें। लेकिन उनमें विना 
नेताओंकी देखरेखके कार्य करनेकी क्षमताका विकास होना चाहिए, क्योंकि 
नेताओंकोी तो सरकार किसी भी समय गिरफ्तार करके हटा सकती है। 
इसीलिए गांधीजीके अनुसार सत्याग्रहमें प्रत्येक सत्याग्रही सिपाहीको जरा 
देरमें स्वयं अपना नेता और सेनापति बनना पड़ता है। 

यहू आवश्यक नहीं है कि सत्याग्रही सिपाहीको पश्चिमी ढंगकी शिक्षा 
मिली हो। यह शिक्षा वहुत छाभप्रद नहीं होती, क्योंकि वह आधिभौतिक 
बनुचित मालूम होनेवाले कम दामोंमें बेच दिया था । लेकिन गांधीजी इस 
वातके विरुद्ध थे कि जब सरकार सत्यात्रहियोंके हाथमें आा जाय तो अपनी 
हानिके लिए हरजाना मांग कर, उन पदों पर पुननियुक्तिका प्रयत्न करके 
जिनसे वे हटा दिये गये थे और यह दावा करके कि सरकारी नौकरियोंमें 
उनको वरीयता मिले, वे अपने पुराने वलिदानोंका दाम उगाहनेका प्रयत्न 
करें| - हिस्ट्री ऑफ दि कांग्रेस, पु० २७४; हु०, ३-१२- ३८, पृ० ३६४। 

१. र४ड-६-३९, पृ० १७५। 
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ह्‌०, 
२. हु०, २१-७-४०, पृ० २११४। 
३. हू०, २५०८-४०, पु० २६२। 
४. हं०, २८-७-४०, पूृ० २२७। 
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मूल्यों पर जोर देती है, जिसके फलस्वरूप व्यक्तिके लिए आसक्ति-त्याग 
कठिन हो जाता है। 


प्रचार 


नेता, उसके सहयोगी और अहिंसक संस्था जनतांमें सत्याग्रहके आदरके 
प्रचारका प्रयत्न करते हैं। 

प्रवार करनेका अर्थ है किसी विश्वास या चलनका प्रसार करना या 
उसको फैछाना। परश्चिममें प्रचारके समानार्थंक प्रोपेगेंडा ' शब्दका अर्थ होता 
है किसी सिद्धान्त या चल़नकी उन्नतिके लिए सुव्यवस्थित योजना या संगठित 
आन्दोलन। आधुनिक राज्यमें प्रचार वह साधन है, जिसका प्रयोग कोई 
समृदाय जनमतको इस उद्देश्यसे अपने नियंत्रणमें रखनेके लिए करता है 
कि वह राज्यशक्तिको प्राप्त कर ले, उसको अपने हाथमें सुरक्षित रख सके 
और उसका उपयोग कर सके। अन्तर्राष्ट्रीय युद्धोंमे और राजनैतिक संघर्षोमे 
प्रचारका उपयोग अपने पक्षके अनुशासन और आत्म-विद्वासको दृढ़ करने और 
प्रतिपक्षीके अनुशासन और आत्म-विश्वासको हानि पहुंचानेके लिए होता है। 
पश्चिममें प्रचारके रूप और विषयका निर्धारण नीतिविहीन उपयोगितावादी 
और अवसरवादी दृष्टिकोणसे होता है। वहांके राजनीतिज्ञ और युद्धवादी उन 
सभी नेतिक या अनैतिक साधनोंके प्रयोगके पक्षपाती हैं, जिनसे उद्देश्य सिद्ध 
हो, अपने पक्षकी शक्ति बढ़े और विरोधीको हानि पहुंचे । 

पश्चिमका आधुनिक प्रचारक मनोविज्ञानका विशेषज्ञ, कुशल प्रतीक- 
निर्माता, प्रभावोत्पादक शब्द-रचनामें सिद्धहस्त और जनप्रिय होता हैं और 


१. यही एक महत्त्वपृर्ण कारण है कि क्‍यों गांधीजी आधुनिक नगर- 
निवासीकी अपेक्षा सीधेसादे सामान्य मनुष्यको वरीयता देते थे। जब वे 
गोलमेज सम्मेलनके लिए इंग्लेण्ड गये थे, तब उन्हें यह सुझाव दिया गया 
था कि ईस्ट एन्ड' के दीन निवासियों पर अपना समस्त ध्यान देनेकी 
अपेक्षा उन्हें बुद्धिवादियों और शासक वर्गकी भी सहानुभूति प्राप्त करनेका 
प्रयतत करता चाहिए। परच्तु उन्होंने इस सुझावकों स्वीकार नहीं किया। 
उनका कहना था कि यदि वे मजदूरोंकों प्रभावित कर सकें, तो वह प्रभाव 
उच्च वर्गके मनुष्यों तक पहुंचेगा। 

२. ई० एच० हैल्डर्सनके अनुसार प्रोपेग्रेंडा वह प्रक्रिया है जिसमें 
समझाने-बुझानेकी रीतियों द्वारा इस वात्का जान-बूझकर प्रयत्व किया जाता 
है कि जिनमें प्रचार होता है वे स्वतस्त्रतापूवंक सोचने-विचारनेके पहले ही 
प्रचारककी इच्छानुसार व्यवहार करें। देखिये ' जनेल ऑफ सोशल साइकॉ- 
लॉजी ', १९४३, १८, पृ० ७१-८७। 
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चतुरतापूर्ण सुझावों द्वारा जनसाधारणकों धोखेमें डाछककर उनकी भावनाओंको 
उत्तेजित करता है और इच्छानुसार उनसे व्यवहार करवाता है। आधुनिक 
प्रचार सभी प्रकारके साधनोंका प्रयोग होता है। शिक्षा और पत्र-पत्रिकाएं, 
जुलस और प्रदर्शन, धोखेबाजी और वरू-प्रयोग, धत और नौकरियोंका छाऊूच, 
तारों और भाषण-कला, जादू, चित्रकका, संगीत और नाट्यकछा-- इन 
सबका प्रचार-कलामें महत्त्वपूर्ण स्थान है। वास्तवर्मों आजकल प्रोपेगेंडा या 
प्रचार पक्षपात-रहित वैज्ञानिक व्याख्यासे और सुतथ्यतापूर्ण समाचारसे स्वेथा 
पृथक्‌ समझा जाता है। 

प्रचारके मामलेमें गांधीजीमें और परिचमकी मनोवृत्तिमें वहुत अन्तर 
है। वे इस बातके विरुद्ध थे कि जनमतका शोषण हो और उस पर 
राजनैतिक दल या नेताका अनुचित नियन्त्रण रहे। लेकिन वे सत्यके 
प्रसार और जनमतकों अहिसाकी शिक्षा देनेके अर्थमें प्रचारमें विश्वास करते 
थे। सत्याग्रहीके लिए इतना पर्याप्त नहीं कि वह स्वयं सत्य और अहिसाके 
आदर्शों पर चले; उसे दूसरोंकी भी सहायता करती चाहिए, जिससे वे इन 
आदरशोको समझ सकें और उनके अनुसार जीवन विता सकें। 

आदर्शवादी दृष्टिकोणसे सत्याग्रह या आत्मशक्ति भौतिक सावनोंसे परे 
है और स्वयं-प्रचारित है। जीवन ही आत्माकी भाषा, सत्य और अहिसाकी 
अभिव्यक्ति है, न कि केवल कहें या लिखे हुए शब्द। जैसा कि गांधीजीने 
एक वार कुछ ईसाई पादरियोंसे कहा था, “जैसे ही जीवनमें आध्यात्मिक 
अभिव्यक्ति होती है, वैसे ही वातावरण उससे प्रभावित होता है। जब 
मनुष्य सत्यके अनुसार रहता है, तव उसकी बोलनेकी इच्छा नहीं होती। सत्यमें 
शब्दोंकी अधिकतम मितव्ययता होती है। इस प्रकार जीवनकी अपेक्षा अधिक 
सच्चा या उसके अतिरिक्त दूसरा कोई धम्म-प्रचार नहीं है।' “यह मेरा 
पक्का विश्वास है कि सत्य स्वयं अपना कार्य करता है। . . . यदि हमारे 
भीतर सत्य है तो वह उस (जनता) तक बिना श्रयत्नके पहुंच जायेगा। ”* 

इसलिए सत्याग्रहका वास्तविक प्रचार है अहिंसक मूल्योंके अनुसार 
रहना। गरांधीजीनें अपने एक भाषणमें कहा था, “जो मेरे बताये सरल 
सत्योंमें विश्वास करते हैं, वे उनका प्रचार केंवल उनके अनुसार जीकर 
ही कर सकते हैँ।”' अहिसाके सिद्धान्तोंके अनुकूल जीवन जनताकी प्रत्यक्ष, 
व्यक्तिगत सेवाका जीवन है; सेवार्मों कष्ट-सहन अनिवाये है और सेवा तथा 
कष्ट-सहनका अविकतम प्रभाव तब पड़ता है जब सत्याग्रही उनके बारेमें 

१. ह०, १२-१२-३६, पृ० ३५३। 

२. मीरा: स्लोनिग्ज, पू० २०। 

३. ह०, २८-३-३६, पृ० ४९ ! 
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मौन रहता है और उनका विज्ञापन नहीं करता। गांवीजीके दब्दोंमें, 
४, , भाषणों और दूसरे दिखावटी कार्योकी अपेक्षा सत्य और प्रेमके 
मौत कार्यका -- जिसका प्रदर्शन नहीं किया जाता -- परिणाम कहीं अधिक 
स्थायी होता है।”* 

अहिसक मूल्योंके_ अनुकूल जीवन जीनेका अर्थ है विचार पर नियंत्रण; 
और पूरी तरह नियंत्रित विचार अधिकतम शक्तिशाली होता है भौर कमी 
व्यर्थ नहीं जाता। “विचार-नियंत्रणका अर्य है अल्पतम शक्तिसे अधिकतम 
कार्य । यदि हममें यह नियंत्रण होता, तो हमें उतना घोर प्रयत्त न करना 
पड़ता जितना हम करते हैं। अहिसक कार्यका अर्थ है अधिक मात्नामें मौन कार्य 
और बहुत ही कम लिखना या बोलना। 

निस्संदेह सत्याग्रहका जितना प्रचार कष्ट-सहत और सेवामें प्रकट होने- 
बाले प्रेमसे होता है उतना और किसी साधनसे नहीं हो सकता। लेकिन 
मानवीय अपूर्णताके कारण सत्याग्रहीका अपने विचार पर पूर्ण नियन्त्रण 
नहीं होता । इसलिए वह समाचार-पत्र, भाषण, जुलूस, गायन तथा अन्य 
ऐसे प्रतीकोंका उपयोग करता है, जिनसे जन-साधारणमें सत्याग्रहके प्रचारमें 
सहायता मिले। वास्तवमें इन साथनोंके प्रयोगमें कुछ भी स्वभावतः अनेतिक 
या अनुचित नहीं है। 

यद्यपि प्रचारके ये साधारण साथत निर्दोप हैँ, फिर भी उनका स्थान 
सेवाके सहायकके रूपमें है। वे सेवाका स्थान नहीं छे सकते। सन्‌ १९३६ में 
गांधी-तेवा-संघके सदस्योने गांधीजीकी शिक्ष/ओंकों जनतामें फंछानेके लिए संग- 
ठित प्रचारकी आवश्यकता पर जोर दिया। गांधीजीकी राय थी कि सत्याग्रहका 
प्रदर्शन केवल सत्याग्रहीके जीवनसे ही हो सकता है, लेकिन दूसरे साघनोंका भी 
उपयोग हो सकता है। उन्होंने कहा, “आप कह सकते हूँ कि कार्यकर्ताओंकी 
सहायताके लिए और आहलोचकोंको उत्तर देनेके लिए किताबों और समाचार- 
पत्रोंकी आवश्यकता है। ठीक है, जिन सिद्धातोंमें मुझे विश्वास है उनको 
समझानेके लिए जहां तक आवश्यक है में लिखता हूँ । आप लिखिये अगर आप 
यह महसूस करते हैं कि बिना लिखे आपका काम नहीं चल सकता। लेकिन 
किताबें न प्रकाशित कर सकनेके कारण न तो आपके काममें विध्व पड़ना 
चाहिए, न जनताका उत्साह घटना चाहिए।”! 

समाचार-पत्र और पभ्रचारके दूसरे इसी प्रकारके साधन सत्य और 
अहिसाके विरुद्ध कभी नहीं होने चाहिए और जोर उनकी गति और 


१. यं० इं०, ८-८-२९। 
३. हैं", १०-६-३९, पृ० १६०। 
हे. ह० २८०३-३६, पृ० ४९-५०। 
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परिमाण पर नहीं, वल्कि उनको शुद्धता 


और नैतिकता पर होना चाहिए। 


उदाहरणके लिए, गांवीजीका यह अनुभव था कि पैदल दौरा करना मोटर-कार 
और हवाई जहाजोंके द्वारा आंधीकी रफ्तारसे दौरा करवेको अपेक्षा अधिक 
अच्छा प्रचार है। गांधीजीने देशमें बहुत वार प्रचारके लिए दौरे किये थे। 
छेकिन इसमें अधिकतम प्रभावोत्पादक और हृदयग्राही थे १९३० के सामूहिक 
सविनय आज्ञाभंगके प्रारंभमें दांडीकी ऐतिहासिक पैदल यात्रा और सन्‌ 


१९४७ में गांधीजीका नंगे, जख्मी पेरोंसे 
पैदल दौरा। 


भाषण 


किया हुआ 'नोआखालीके गांवोंका 


गांवीजी अनुचित उत्साहकों अविश्वासकी दृष्टिसे देखते थे और उन 
प्रदर्शनों और नारोंको प्रोत्साहन नहीं देते थे, जिनमें क्रोव और असहिष्णुताको 


वू आती हो।' सत्याग्रहियोंकी सभाओंमें 
सम्मान और भाषणोंके समय श्रोताओंकी 
करने पर जोर देते थे।' 


सत्याग्र हीके सापणोंमं असत्य और 


वे अनुशासन, विरोधी मतके प्रति 
स्वीकृति या अस्वीकृतिके न प्रदर्शित 


अतिशयोवित लेशमात्र भी न होनी 


चाहिए और वकक्‍ताको श्रोताओंमें क्रोच या घृणाकी हिंसक भावनाएं जागृत 
करनेका प्रयत्त न करना चाहिए। इसका यह अर्य नहीं है कि सत्याग्रहीके 


भाषण प्रभावहीन होते हैँ । सत्यका जादूकी 


अधिक प्रभावशाली और कुछ भी 


की तरह “असर होता है । सत्यसे 


नहीं हो सकता । गांधीजीके भाषणोंकी 


भआपामे रामायण, महाभारत और वाइवलकी-सी सादगी होती थी । उनमें 


हिव्लरके भाषणोंका-सा चीखने, चिल्छाने 
भुलावेमें डालनेके प्रयत्वतका सर्वधा अभाव 
भाषणोंकी जनताके हृदय पर गहरी छाप 


१. जुलूसों, प्रदर्गनों आदिका प्रवन्व 


और नाटकीय ढंगसे जनताकों 
रहता था| लेंकिव उनके सादे 
पड़तो थी।* 


सत्याग्रहियोंको किस प्रकार करना 


चाहिए, इसके सम्बन्धर्मे गांधोजीके विस्तृत निर्देशोंके लिए देखिये यं० इं०, 


भाग-१, पृ० ३१४-२९ और ४४२-४४॥। 


२. स्पीचेज, पृ० ४४४-५६ और ५४४-४५॥ 


। 


गा ] 


कृष्णदास लिखते हैं, “ में 


गांवीजीके एक अंग्रेजीमें दिये हुए भाषणका वर्णन करते हुए 
में नहीं जानता था कि उसको वक्‍तृता कहा जाय या दैवी 


जक्तिसे युक्त प्रेरित भाषण। प्रत्येक शब्द उनके हृदयके अंतरतमसे आता था 


और जादुका-सा काम करता था। इसलिए उनके 


हृदयको वेधकर उसमें प्रविष्ट हो जाती थी 
वेसे-वेंस मालूम 


उनके शब्दोंकी व्वनिमात्र श्रोताओंके 
। जैसे-जैसे वे गंभीरतासे बोलते गये 


हाने छगा मानो वे श्रोताओंके ऊपर जादू डाल रहे हों 


श्ण०्४ सर्वोदिय तत्त्व-दर्शन 


वास्तवमें गांधीजी प्रचारके साधनोंके अधिकतम लाभपूर्ण उपयोगमें सिद्ध- 
हस्त थे। उनकी दांडी-बात्रा और नोआखाछीका दोरा, बमक बनाना, दक्षिण 
अफ्रीका ' में प्रमाणपत्रोंकी और भारतवर्यमें विछायती कपड़ोंकी होली और 
हड़तालें  - इस सम्बन्धर्में गांधीजीकी प्रभावोत्यादक प्रचार-कुशछताके कुछ 
प्रमाण हैं। अपनी आत्मकथामें वे दो भाषणोंग भेद करते हैं, जिनमेंसे एक तो 
तकंपुर्ण भापण था और दूसरेका उद्देश्य जनताकों प्रभावित करना था।' 
१९३७ में जब कांग्रेस प्रान्तोंमें शासन-भार स्वीकार करनेवाली थी, गांधीजीने 
यह मत प्रकट किया था कि कांग्रेसके शासनका प्रारंभ किसी ऐसी वातसे 
होना चाहिए, जिससे जनता बहुत प्रभावित हो। 

भारतीय जनता पर गांधीजीका दृढ़, दोघ॑कालीन प्रभाव उनके महान 
प्रचारक होनेका प्रमाण है --प्रचारक पश्चिममें प्रचलित जनमतंको पथश्रप्ट 
करके उस पर अनेतिक अधिकार स्थापित करनेवालेके अर्थमें नहीं, वल्कि जन- 
हितके लिए संत्यका प्रचार करनेवालेके अर्थ्में। लगभग तीन दशाव्दियों तक 
भारतीय राजनीतिमें उत्तका प्राधान्य था और वे जनताके सच्चे प्रतिनिधि थे। 
उन्होंने जनताके दृष्टिकोगर्में क्रान्तिकारी परिव्तेत किया, अनृपयुक्त मूल्यों 
और छढ़ियोंकों हदा दिया, पुराने मापदण्डोंको बेकार कर दिया, नए 
प्रतीकोंकी रचना को और परम्परागत अहिसक मूल्योंकी नव-प्रतिष्ठा की । 


और सब हृदयोंको निविरोध रूपसे अपनी ओर खींच रहे हों। मेने यह भी 
देखा कि जब वे बोल रहे थे तव उनकी आंखें भावनाशून्य थीं और उनके हाथ- 
पैर जरा भी हिलते-इुछते मे थे |” -सेवन मंश्स विद महात्मा गांधी, 
भाग-!, पृ० ९१। 

गोलमेज-सम्मेलनके समय हब्दतमें उनकी सभाओंकी चर्चा करते हुए 
स्यूरिजल लेस्टरने कहा है कि “वे धीमों शान्त आवाजमें वार्ता प्रारंभ करते 
थे। जैसा कि सत्यके पुजारीकों शोभा देता है, वे प्रत्येक कयनमें सचेत, वस्तु- 
मूलक और सुतथ्यतापूर्ण होते थे और भावुकता, . . . भाषण-कला, ध्वन्ति- 
परितेनके प्रयोग, अंग-संचालन अथवा भंगिमाका उनकी वार्तामें सर्वया अभाव 
रहता था।” वाकर: सोड़े ऑफ गोल्ड, पृ० १२७। साथ ही देखिये, 
महात्मा गांधी, पृ० १४२-४३। 

१. दक्षिण अफ्रोका (उत्तरा्), पृ० ३। 

२. हँदर कमेटीके सामने गांवीजीने अपनी गवाहीमें कहा था कि 
हड़ताल़का आयोजन सरकार और जनताके मनको प्रभावित करनेके लिए 
था। यं० इं०, भाग-१, पु० २३। 

३. आत्मकथा, भाग-५, अ० ३६, पृ० ४१५। 

है. हुए, ८-१-३८, पुृ० ४१२। 
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प्रचारककी हैसियतसे उनके प्रभावशाली होनेका कारण यह था कि 
जिस सिद्धान्तकी वे शिक्षा देते थे ठीक उसीके' अनुसार जाचरण करते थे। 
लेखों और भाषणोंमें स्पष्ट प्रकट होनेवाला उनका सत्य और अहिसाका प्रेम; 
इस बातकी अपेक्षा कि यह प्रेम उन्हें किघर, कितने कष्ट-सहनकी ओर ले 
जायगा; उनका व्यापक आत्म-नियंत्रण; सच्चे सत्याग्रहीकी अविजित और 
अजेय दृढ़ताके साथ-साथ उनकी नम्नता; सेवाके उद्देशसे स्वीकृत उनके 
अपरिग्रहके अतवरत विकासका और निर्धनोंके साथ उनके तादात्म्यका प्रतीक 
उत्तका लगभग नग्न शरीर--ये सब व्यक्तिगत जीवनकी और प्रचारित 
सिद्धांतोंकी असाधारण एकरूपताके प्रदर्शक थे। इस प्रकार उनकी प्रभाव- 
शक्तिका मुख्य कारण थी उनके व्यक्तित्वकी शक्ति, उनकी आत्मशक्ति। 


समाचार-पत्र 


गांधीजी ऐसे समाचार-पत्रोंके विरुद्ध थे, जो व्यावसायिक उद्देश्यसे चलाये 
जाते हैँ और जिनके ऊपर पूंजीपतियों और विज्ञापनदाताओंका नियन्त्रण होता 
है। ऐसे समाचार-पत्रोंको ध्यानमें रखकर ही सन्‌ १९२प में विद्यार्थियोंके बीच 
भाषण देते हुए उन्होंने समाचार-पत्रोंके नश्ेको 'दयनीय और भयावक ” बताया 
था, क्योंकि समाचार-पत्रोंमं मनुष्योचित रुचिका कुछ नहीं होता। उनमें 
चरितर-निर्माणमें सहायक वननेवाली कोई बात नहीं होती। 

लेकिन ठीक प्रकारसे संचालित पत्र सत्याग्रहमें प्रवल शस्त्रकी तरह काम 
करता है। दक्षिण अफ्रीका प्रकाशित अपने पत्र 'इण्डियन ओपीनियन ' के 
वारेगे गांधीजी लिखते हैँ, “यदि यह अखबार न होता तो सत्याग्रह- 
संग्राम ते चल सकता। ' भारतवर्षके अहिसक प्रतिरोधके आस्दोलनोंमें यंग 
इंडिया और नवजीवन ' तथा बादसें विभिन्न भाषाओंमें प्रकाशित ' हरिजन ' 
का वही गौरवपूर्ण स्थान था, जो  इण्डियन ओपीनियन ' का दक्षिण अफ्रीकाके 
संग्रामोंमें था। ये पत्र गांधीजीके अहिसक जीवनके निषभोड़ और जनताको 
सत्याग्रहका आंतरिक अर्थ समझानेके माध्यम थे।* 

यदि समाचार-पत्रोंको सामाजिक जीवनमें उचित स्थान प्राप्त करना है, 
तो सेवा उनका एकमात्र उद्देश्य होता चाहिए। उनको निर्भवतासे जनमतको 


१. येँं० इं०, भागं-२, पू० १२०८। 

इंग्लैंडके पत्रोंकी ऐसी ही आलोचनाके लिए देखिये, हिन्द स्वराज्य, 
यू० ३६-३७॥ 

२. आत्मकथा, भाग-४, अ० १३, पृ० २४७। 

३. आत्मकथा, भाग-४ै, अ० १३ और (१४; दक्षिण अफ्रीका 
(पूर्वाद्ध), अ० १९। 


२०६ सर्वोदिय तत्त्व-दर्शन 


प्रकट करना चाहिए और उसको शिक्षित करना चाहिए तथा राजवेतिक 
और सामाजिक कुरीतियोंकी ओर ध्यान आक्ृष्ट करना चाहिए। लेकिन कोई 
भी समाचार-पत्र तब तक सेवाके आदर्श पर नहीं चल सकता जब तक वह 
विज्ञापनदाताओंके आश्रय पर अवलंबित रहता है और अपने पृप्ठोंकों भद्दे 
विज्ञापनोंसे भ्रष्ट करता है। इसलिए समाचार-पत्रको स्वावलंबी होना चाहिए, 
क्योंकि यह स्पष्ट प्रमाण है कि उसकी सेवाकों समाज वांछनीय समझता है 
और उसकी कद्र करता है और वह समाजके ऊपर भारस्वरूप नहीं है। यदि 
समाचार-पत्रोंको कुछ लाभ हो, तो उसका उपयोग किसी विधायक सार्वजनिक 
कार्यके लिए करना चाहिए। समाचार-पत्रोंको प्रत्येक शब्द सोच-विचार कर 
लिखना चाहिए और असत्य, अतिशयोक्ति' तथा कटुतासे बचना चाहिए।' 


सत्याग्रहकी लछड़ाईमे सरकार समाचार-पत्रोंकी स्वतन्त्रता पर कड़ें 
प्रतिबंध छगा देती है। ऐसी हालतम गांधीजी समाचार-पत्नोंको यह राय देते 
हैं कि या तो वे प्रकाशन बन्द कर दें या सरकारको चुनौती दें और उसके 
परिणामको सहें। पिछले अहिंसक आन्दोलनोंमें जब सरकारने सत्याग्रही 
पक्षका समर्थन करनेवाले सव अंग्रेजी और भारतीय भाषाओंके समाचार- 
पत्रोंकोी दवा दिया, तो गांधीजीकी रायसे सत्याग्रहियोंने जनताके पास 
अपना संदेश पहुंचानेके लिए हाथके लिखे छोटे समाचार-पत्रोंका सहारा 
लिया। जिनको ये समाचार-पत्र मिलते थे वे वकल करके उनको दूसरोंके 
पास पहुंचाते थे और इस गृणन-विधिसे सत्याग्रहियोंका संदेश देशके बहुत बड़े 
हिस्सेमें पहुंच जाता था। एक प्रतिकों वहुतसे आदमी पढ़ते थे। ये हस्त- 
लिखित समाचार लोगोंके हृदय पर सच्चाई, कष्ट-सहन और परिणामकी 
उपेक्षा करनेकी गहरी छाप डालते थे। सामान्य समाचार-पत्रोंकी अपेक्षा ये 
हस्त-लिखित पत्र साधारण जनमतकों कहीं अधिक प्रभावित करते थे। 


जब १९४०-४१ का युद्ध-विरोधी सत्याग्रह प्रारम्भ हुआ तो यह डर था 
कि शायद सरकार कांग्रेसके सभी समाचार-पत्र वंद कर दे। गांधीजीने छपे 
हुए समाचार-पत्रोंके स्थान मौखिक रूपसे समाचारोंके व्यापक प्रसारकी 
राय दी । उन्होंने छिखा, “हरएक व्यक्ति अपना स्वयं चलता-फिरता 
अखबार वन जाय ओर शुभ संवादको एक व्यक्तिसे दूसरेके पास पहुंचा 
दे। . . . इसमे विचार यह है कि जो कुछ मैंने प्रामाणिक रूपसे सुना है, 
उसे में अपने पड़ोसीको बता दूं। इसे कोई भी सरकार दवा नहीं सकती। 
यह सस्ते-से-सस्ता अखबार है और सरकार चाहे जितनी चतुर क्‍यों न 





६. आत्मकथा, भाग-४, अ० १३; दक्षिण अफ्रीका (पूर्वाद्ध), अ० 
१९; यं० ईं०, भाग-१, पृ० १०३४; यं० इं०, भाग-२, पृ० ५-६। 
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हो, उसकी वुद्धिकी अवज्ञा करता हैं। इन चलते-फिरते अखवारोंकों अपने 
द्वारा दिये हुए समाचारोंके वारेमें निश्चित होना चाहिए।”* 

संक्षेपमें, सत्याग्रही प्रचारकी शक्ति उसके उच्च नैतिक उद्देश्यकी 
सबको प्रभावित करनेकी क्षमतामें और उसकी नितानन्‍्त सत्यनिष्ठामें रहती 
है। इस प्रचारके प्रायमिक साथन हैं सेवा और कष्ट-सहन; और इसकी 
प्रभावशील॒वाका एक कारण यह भी है कि प्रचारके सावारण साधनों, 
भाषण, लेख इत्यादिकी हमारे हृदय पर वह छाप नहीं पड़ती जो उन 
व्यक्तियोंको देखनेंसे पड़ती है, जो किसी आदर्शके अनुसार रहते हैं और 
उसके लिए कष्ट सहते हैँ। कष्ट-सहन करनेवाला सत्याग्रही केवल बुद्धिको 
ही नहीं, परन्तु समग्र मनुष्यको प्रभावित करता है; आदर्शको स्पष्ट, मूर्त और 
जीवित बनाता है; और मनुष्यमें ऐसे स्थायी हादिक विश्वासको उपजाता हैं, 
जिसका प्रभाव उसके जाचरण पर बौद्धिक विश्वासकी अपेक्षा कहीं अधिक 
पड़ता है। प्रभावके प्र॒इनके अतिरिक्त प्रचारके साधारण सावन पूंजीपतियों 
और शोषकोंके हाथमें हैँ और वतंमान सामाजिक और आशिक संगठनमें 
ऋतिकारी परिवर्तंनके लिए प्रयत्नशील सत्याग्रही उनका पूरी तरह उपयोग 
नहीं कर सकते। इसके विपरीत सेवा और बलिदान सबको उपलब्ध हूँ। 


रचनात्मक कार्यक्रम 


सत्याग्रहके लिए सर्वश्रेष्ठ प्रचार है रचनात्मक कार्यक्रम। सत्य और 
प्रेम जीवनदायी हैँ और सत्याग्रहके विनाशक मारूम होनेवाले परन्तु वास्तवमें 
शुद्धकारी स्वरूप अर्थात्‌ अहिसक प्रतिरोबका उद्देश्य होता है पुननिर्माणके 
मार्गकी रुकावटोंको दूर करना। विधायक कार्यक्रम “आन्तरिक विकास ' के 
अतिरिक्त कुछ नहीं है। वह सत्य और अहिसाकी मूर्त अभिव्यक्ति है। 


रचना और प्रतिरोध 


भारतमें अहिसक पुन्निर्माणकी सुविधाके लिए गांवीजीने अहिसात्मक 
प्रतिरोध द्वारा राजनैतिक दासता दूर करनेका सफल प्रयत्न किया। लेकिन 
उनका मत था कि पुनर्निर्माणके कार्यको राजनैतिक क्रांतिकी सफलताके 
समय तक स्थगित नहीं कर देना चाहिए। गांधीजी अराजकतावादी थे। 
वे राज्यके कार्यों अल्पतम कर देना चाहते थे और स्वेच्छासे निर्माण 
किये हुए समुदायोंके द्वारा आंतरिक सुधारमें विश्वास करते थे। इसी 
कारण उनके अनुसार रचनात्मक कार्यक्रमको अहिंसक प्रतिरोबके पहले और 
- वादमें और उसके साथ भी चलाते रहना चाहिए। सत्याग्रहीकों चाहिए 


१. ह०, १०-११-४०, पृ० ३३४ । 


२०८ सर्वोदिय तत्त्व-दर्शन 


कि वह अच्यायपूर्ण तथा पिछड़ी हुई सामाजिक व्यवस्थाके विरुद्ध लड़नेके 
साथ-साथ पुऑ्ननिर्माणका कार्य भी करता रहे। | 

गांधीजीका विश्वास था कि बिता विधायक कार्यक्रम पर जोर दिये 
सत्याग्रहकी लड़ाई कई कारणोंसे असम्भव है। विरोवीसे लड़नेके लिए 
सत्माग्रहीकों आत्मशुद्धि द्वारा आंतरिक शक्ति विकसित करनी चाहिए। 
जान-बूझकर सहयोगपूर्वक किया हुआ सम्मिलित प्रयत्न इस आत्मशुद्धिका 
साधन है। दूसरोंकी बुराइयोंके विरुद्ध लड़ना और अपनी उन्हीं वुराइयोंकी 
ओरसे आंख मूंद लेना न तो सत्य है और न अहिंसा। इस शुद्धताका अर्थ 
ने तो प्रदर्शन है, न राजनैतिक आल्योलन और न जेलयात्राकी उत्तेजना। 
यह आत्मशुद्धि है श्ान्तिमय, ठोस कार्य --जनताकी प्रत्यक्ष व्यक्तिगत 
सेवा, उसके लिए कष्ट-सहत, उसका संगठन, उसको सत्याग्रहकी शिक्षा देवा 
और इस प्रकार दृढ़ निश्चयका शांतिमय वातावरण उत्पन्न करना। संक्षेपमें, 
विधायक कार्य सेवा द्वारा सामूहिक शुद्धिका प्रयत्त है। वह  जन-प्रयास 
और जनशिक्षा “ है। 

यदि पुनर्निर्माणका कठिन, धीमा और परिश्रमपूर्ण कार्य सत्याग्रहियोंको 
बहुत आकर्षणहीन, नीौरस और तुच्छ मालूम हो, यदि वे केवल विरोधीसे 
युद्ध करनेको ही उत्सुक हों, तो प्रतिरोध विनाशक और हिसापूर्ण होगा; 
क्योंकि यह इस बातका स्पष्ट चिह्न है कि सत्याग्रहियोंके हृदयमें हिंसा है 
और उनमें सेवा तथा अहिसाकी भावताकी कमी है। एक बार गांधीजीने 
कहा था, / सेवाकी भावनाके विना जेल जाने, छाठियां खाने और भार 
सहतनेका प्रयत्न एक प्रकारकी हिंसा है।' सन्‌ १९४१ के एक वक्तव्यमें 
उन्होंने छिखा था, “बिना विधायक कार्यक्रमकी सहायताके सविनय अवज्ञा 
अपराधयुक्त है और एक व्यर्थ प्रयत्त है।”' सन्‌ १९४२ में उन्होंने लिखा 
था, जिसको रचनात्मक कार्यक्रममें विश्वास नहीं है, उसको मेरी रायमें 
भूखी जनताके लिए सच्ची सहानुभूति नहीं है। जिसमें यह भावना नहीं है, 
वह अहिंसक रीतिसे युद्ध नहीं कर सकता।”* वास्तवमें गांधीजी राज- 
नैतिक कार्यकी अपेक्षा रचनात्मक कार्यको बहुत अधिक महत्त्व देते थे। 
सन्‌ १९३१में उन्होंने यह लिखा था, “. . . मेरा समाज-सुधारका 
कार्य किसी प्रकार भी राजनेतिक कार्यके अधीन या उसकी अपेक्षा कम 
(महत्त्वका) नहीं था। वात यह है कि जब मैने देखा कि राजनैतिक कार्यकी 
सहायताके बिना मेरा सामाजिक कार्य कुछ अंशर्में असम्भव होगा, तव मेने 


पर ह० २५-३-र९, पृ० ६७। 
२. गांधीजीका ३०-१०-/४१ का वक्‍तव्य। 
हे. हैं०, १२-४-४२, पृ० ११२। 
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उस (राजनैतिक कार्य) को उस हद तक अपनाया जहां तक वह सामाजिक 
क्ायंकी सहायता करता था। इसलिए मुझे स्वीकार करना चाहिए कि . . 
समाज-सुधार या आत्मशुद्धिका कार्य मुझे उस कार्यसे, जिसे केवड राजनैतिक 
कहा जाता है, सौ गुता अधिक भ्रिय है। ५ हू 

रखनात्मक कार्यक्रमके प्रभावके बारेमें यांघीजीने १९२२ में लिखा था, 
“बहू हमको शांत और निशचल करेगा | वह हमारी संगठन-कक्तिको 
जाग्रत करेगा । वह हमें परिश्रमी बतायेगा | वह हमको स्वराज्यके योग्य 
बनायेगा। वह हमारे रक्तको ठंडा करेगा।”* इस प्रकार विधायक कार्यक्रम 
नये सत्याग्रही रंगरूटको अनुशासनपूर्ण सिपाही बना देता है। वह 
सत्याग्रहियोंकी सच्चाईकी अचूक परख है और अवसरवादियों तथा दुर्बेलोंको 
अलग कर देता है। े0 

सत्याग्रहकी लड़ाईमें सफलता तव तक असंभव है जब तक सत्याग्रहियोंको 
जनताका सच्चा सहयोग और उसके ऊपर ऐसा दृढ़ नियंत्रण प्राप्त ने हो 
जाय, जिससे जनता हिंसासे अलग रहे। इस नियंत्रणको प्राप्त करनेका एक- 
मात्र मार्ग है जनताके हृदयकों जीतता और उसके साथ जीवित सम्पको 
स्थापित करना । यह तभी सम्भव है जब कि सत्याग्रही ” उनके (जन-साधारणके) 
लिए, उनके द्वारा और उनके बीचमें, उनके संरक्षकोंकी तरह नहीं किन्तु उनके 
सेवकोंकी तरह काम करें।”' जैसा कि ग्रांधीजीने सन्‌ १९३० में कहा था, 
विधायक कार्यक्रम “ जनताको-और उसके नेताओंको साथ-साथ छायेगा और 
जनता नेताओंमें पूरी तरह विश्वास करना सीखेंगी । लगातार विधायक 
कार्यक्रम चलानेसे उत्पन्न विश्वास संकटके समय एक अनमोल सम्पत्ति है।”* 
रचनात्मक कार्य केवल सत्याग्रहीकी सच्चाईका प्रमाण ही नहीं है, बल्कि 
वह जनताकों सत्याग्रहकी ज्ञोषणका अन्त करने और उसकी स्थितिको 
सुवारनेकी क्षमता भी दिखाता हैं; और यह वात केवल भाषणों या 
लेखोंसे नहीं हो सकती। विधायक कार्यक्रम विरोधीको सत्याग्रहीके अहिंसक 
इरादेका विश्वास दिलाता है। “इसलिए रचनात्मक कार्यक्रम सत्याग्रही 
सेनाके लिए वेसा ही है जैसे कवायद इत्यादि हिंसक युद्धके लिए तैयार की 
हुई सेनाके लिए है। यदि जनता (रचनात्मक कार्य द्वारा) तैयार न की गयी 
हो तो ऐसे नेताओं द्वारा व्यक्तिगत सविनय अवज्ञा, जिनसे जनता परिचित 
नहीं है या जिनमें उसको विश्वास नहीं है, व्यर्थ है और सामूहिक सविनय 

१. यं० इं०, ६-८-३१, पृ० २०३। 

२. य० ३०, भाग-१, पृ० ४०४।॥ 

३. यं० इं०, भाग-३, पृ० ६९। 

४. यं० इं०, १-९-३०। 
से. त.-१४ 





२१० 
अंवजञा अंसम्भव »९ “जैसे फौजी शिर्क्षी सशस्त्र विद्रोहके लिए. आवश्यक 
वैसे ही रचवात्मके प्रयत्नकी शिक्षी सब्निय प्रतिरोधके लिए आवश्यक है। रे 


दक्षिण अफ्रीकाकी सर्वेसे पहली संत्याग्रही लडाईके समय भी गांधीजीने 
आंँतर्रिक सुधार-सम्बस्धी रचनात्मक कार्य परे जोर दिया थीं। सन्‌ १९२ 
में गांवीजीत कांग्रेसके ढीर रचनात्मक कार्यक्रम भारतवर्षके सीर्मन रखा 
था। उस समयसे इस कीर्ये और प्रभावोत्रादकताम उनकी 


श्रद्धा बढ़ती गई और इस वात प अधिकार्थिक जोर देने लगे कि संग्रामके 


पहले नैतिक शुक्ष्तिकों विकसित करनेके लिए और अनुशासनको दृढ़ 
लिए तथा संग्रामके वे सुसंगठित होनेके लिए और जीतके नी था हारकी 
रीसे व्नर्क लिए रवनांत्मक कार्यक्रम सत्याग्रहीके लिए आवश्यक हैं। 
गाँधीजीने सर्त्‌ १३३९ में लिखा था, रचनात्मक किसी विशेष 
आर पाय-निंवारणके लिए की गई स्थानीय सर्विनय अवज्ञाके लिए, जैसा कि 
बारडोलीका मामका था, आवश्यक नहीं हैं स्थान-विशेषम सीमित निश्चित 
सामान्य शिकायत ( स्थानीय सबिनय अंवज्ञाके लिए ). कारों है; केंकित 


कार्यक्रम पर आश्ित हो और उसके परिणामस्वरूप इस कार्यक्रमको प्ोत्साहिर्न 
मिले। दूसरी ओर इस जहा संसारमें पुनरेचनाके काम कभी-कभी अडेचने 
आती हैं, जिंतके लिवारणके लिए प्रतिरोध है। लेकिन प्रतिरोगकी 
अपेक्षा विधायक कीये अधिक मह्वपरर्ण है प्रतिरोबके विपरीत विधायक 
कार्यत्रममें अनुचित दवाँवे सा और पांखडकी गंजाइश नहीं है। 

कार्य प्रतिरोवकी तरह विरोधीमें हिसक भावनाओंको उत्तेजित नहीं करती । 
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इसके अतिरिक्त, जितना अधिक रचनात्मक अहिंसाका अभ्यास किया 
जायेगा उतनी ही कम सविनय अवज्ञाकी आवश्यकता पड़ेगी। गांबीजी इस 
कार्यक्रको निश्चित रूपसे, बुद्धिमानीसे और स्वेच्छासे अपनानेकी वातकों 
स्वतन्त्रताके सारकी प्राप्ति कहते थे, और उनका विश्वास था कि इसके वाद 
राजनैतिक शक्ति जनताके हाथों आ जायगी।' इसी कारण वे रचनात्मक 
कार्यक्रको “अहिंसात्मक प्रयत्तका स्थायी अंश”, “अहिसाके सक्रिय 
सिद्धांतका मूर्ते स्वरूप ” और “पूर्ण स्वराज्यकी रचना” कहते थे।' सन्‌ 
१९४२ में उन्होंवे लिखा था, “यदि सत्य और अहिसाके द्वारा हम स्वराज्य 
पाना चाहते हैँ, तो तीचेसे ऊपरकी ओर रचनात्मक प्रयास द्वारा ऋ्रमिक 
किन्तु नियमित रूपसे निर्माण ही इसका एकमात्र उपाय है। 


ऊपर तीसरे अध्यायमें हम यह बता चुके हैं कि किस प्रकार गांधीजीके 
अनुसार वीरोंकी अहिसा वास्तविक जनतस्त्रके लिए आवश्यक है। गांधीजीकी 
जनतनन्‍त्रकी परिभाषा हैं, “ सबके सामान्य हितकी सेवार्में जनताके सब अंशोंके 
समग्र शारीरिक, आथिक और आध्यात्मिक साधनोंकों कारगर वनानेकी कला 
और उसका विज्ञान । “' इस प्रकार रचनात्मक कार्यक्रम आदर्श जनतन्त्रकी 
कार्य-पद्धति है। 


जहां तक इस कार्यत्रममें सम्मिरित कार्योका सम्बन्ध है, ग्रांधीजीके 
अनुसार रचनात्मक कार्यक्रम अहिंसक राज्यकी व्यवस्थाके विकासका ढांचा 
है। वह वर्तमान सामाजिक संग्ठतके ऐसे पुननिर्माणका प्रयत्व है, जिससे 
शोषण और अन्याय दूर हो जाय॑ और राष्ट्रकी सृजन-शक्ति और संस्कृति 
सादगी और अक्वत्रिमताकों स्वेच्छासे अपनानेके कारण जाग्रत और परिष्क्ृत 


१. यं० इं०, भाग-२, पृ० ४४७; ह०, २-१-३७, पृ० ३७६। 

२. स्पीचेज, पृ० ८४३ । २७ अक्तूबर, १९४४ के एक वक्तव्यमें 
गांधीजी कहते हैं, “ रचनात्मक कार्यक्रम पूर्ण स्व॒राज्यको जीतनेका अहिसक 
और सत्यपूर्ण मार्ग है । इसको समग्रतामें पूरा करना पूर्ण स्वतन्त्रता है। 
नीचेसे राष्ट्रका निर्माण करनेके लिए समग्र रचनात्मक कार्यक्रममें छगे हुए 
४० करोड़ मनुष्योंकी कल्पना कीजिये। क्‍या कोई इस वातको अस्वीकार कर 
सकता है कि उसका अर्थ होगा प्रत्येक अर्थमें सम्पूर्ण स्वतस्त्रता, जिसमें 
विदेशी आधिपत्यका हटाना सम्मिलित होगा? /” 

३. हूं०, १८-५-४०, पृ० १२९ और ३-६-३९, पृ० १४७; 
कंस्ट्रक्टिव प्रोग्राम, पृ० १। 

४. हु०, १८-१-४२, पृ० ४। 

५. हु०, २७-५-३९, पृ० १४३॥। 
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हो जायें। अहिसक जीवनका अर्थ अनिवार्य रुपसे विकेन्द्रित घरेलू धन्धे और 
स्वावरूम्वी स्वयं-संचालित सत्याग्रही ग्राम-समाज है। 

कार्यक्रमकी पद्धति व्यक्तिवादी है। गांधीजीका विश्वास हैं कि समग्र 
देशमें कांतिको सफल वनानेके छिए सत्याग्रहीकों चाहिए कि वह अपने 
प्रयत्तको किसी स्थान-विशेपमें, किसी गांव या कस्वेमें और वहां भी कुछ 
विशेष व्यक्तियोंमें केल्धित करे। व्यब्टि या व्यक्ति एक निरिचत, जीवित, यूते 
सत्ता है, जब कि समष्टि एक अदृश्य, अनिश्चित कल्पना हैं। व्यक्ति आवश्यक 
रूपसे आध्यात्मिक और बौद्धिक है और उसमें स्वतंत्र संकल्प है। उसके 
सुधारकी क्षमताकी कोई सीमा ही नहीं है। प्रत्येक व्यव्तिकी अपनी कुछ विशेष 
समस्याएं हैँ। उसका सुधार उसकी विशेष जीवन-स्थितिके सन्दर्भमें उसके 
निर्धारित कर्तव्य -- उसके स्वधर्म-पालनके द्वारा होगा। अपने पड़ोसियोंकी 
प्रेमपूर्ण सेवा ही स्वधर्मका पालन हैं। सही मार्ग अपनानेके लिए व्यक्तिको 
किसी अन्यकी प्रतीक्षा करनेकी आवश्यकता नहीं है । व्यक्तिके लिए यह 
संभव है कि वह दूसरोंकी प्रतीक्षा किये बिना यह (अहिंसक) मार्ग अपना ले । 
और यदि एक व्यक्ति किसी आचरण-तियमका पालन कर सकता है, तो इसका 
तात्पय यह है कि ' व्यक्तियोंका एक समुदाय भी ऐसा कर सकता है।” 
व्यवितके सुधारके परिणामस्वरूप समुदाय भी सुधर जायगा । यदि गांवके 
कुछ आदमी सत्याग्रहीके दृष्टास्तसे प्रभावित हो जाय॑ और जीवनके अहिसक 
मार्गों अपना लें, तो उस स्थानका पुऑरनिर्माण सुगम हो जायगा । इसी 
प्रकार यदि कुछ गांवोंकी समस्याएं सुलझ जाएं और उनमें सहयोगकी भावता 
विकसित हो जाय, तो पूरा जिला आसानीसे सुधर जायगा और इसी प्रकार 
यह प्रक्रिया बढ़ती चलेगी। गांधीजीने सेवाग्रामको इसी प्रकारके तर्कके कारण 
अपना निवास-स्थान बनाया था। उनकी राय थी कि “ रचनात्मक कार्यके 
साथ पूरा न्याय करनेके लिए उसे उसकी उपयोगिताके अनुसार महत्त्व देना 
चाहिए और राजनेंतिक कार्यका परिशिष्ट न बना देना चाहिये।”' 


भारतंवपका रचनात्मक कार्यक्रम आवश्यक रुपसे ग्रामकार्य है। गांधीजी 

इस कार्यक्रमम १८ बातोंकी सम्मिलित करते थे। और ये ऐसी वातें हैं जो 
अहिसा द्वारा राष्ट्रकी पूर्ण स्वतंत्रताके लिए अनिवाय हैं। वे बातें निम्न 
लिखित हैं 

१. साम्प्रदायिक एकता; 

२. अस्पृश्यता-निवारण; 

३. मथ-निषेध; 

४. खादी; 


१. चरखा-संघका भवसंस्करण, पृ० १०५। 
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५. दूसरे ग्रामोद्योग; 

६. गांवकी सफाई; 

७. नई या बुनियादी तालीम; 

८. प्रीढ़-शिक्षा; 

९. आदिवासियोंकी सेवा; 

१०, स्त्रियोंकी उन्नति; 

११. स्वास्थ्य और सफाईकी शिक्षा; 
१२. राष्ट्रभापाका प्रचार; 

१३. स्वभाषा-प्रेम; 

१४, आथिक समानताके लिए प्रयत्न; 
१५-१७. किसानों, मजदूरों भौर विद्या्थियोंका संगठन; और 
१८, प्राकृतिक चिकित्सा। 


कार्यक्रका आथिक भाग 


इनमें से गांवीजी आथिक भागको, विशेषकर खादीको अधिकतम महत्त्व 
देते थे। वे आ्िक प्रइनों पर मनृष्यकी नैतिक भछाईके दृष्टिकोणसे विचार 
करते थे। उनका आथिक दृष्टिकोण अपरियग्रह, अस्तेय, शरीर-श्रम और 
स्वदेशीके आदशंसि निर्वारित हुआ था। आथिक समताका आदर उनको प्रिय 
था, क्योंकि विलासिता और भुखमरीका सह-भस्तित्व शोपण और जीवनकी 
निष्फलताका द्योतक है और घनी तथा निर्धन दोनोंके लिए वह आध्यात्मिक 
एकताकी अनुभूतिको कठित कर देता हैं। गांधीजीके अनुसार आशिक 
समताके लिए कार्य करता अहिसक स्वतंत्रताकी श्रेष्ठ कुंजी है, क्योंकि 
अहिसक राज्य तव तक असम्भव है जब तक गरीबों और अमीरोंके बीचकी 
गहरी खाई पाट नहीं दी जाती और उनका संघ समाप्त नहीं हो जाता। 
आर्थिक समतासे गांधीजीका अर्य॑ पूर्ण समताकी स्थिति नहीं, वल्कि लगभग 
समताकी स्थिति है । “आथिक समताका यह अर्थ कभी नहीं समझना 
चाहिए कि हर व्यक्तिके पास वरावर परिमाणमें सांसारिक बस्वुएं हों; 
लेकिन उसका यह अं है कि हरएकके पास रहनेको ठीक मकान हो, खानेको 
काफी संतुलित आहार हो और शरीर ढंकनेकों काफी खादी हो । उसका 
यह भी अर्थ है कि आजकी निर्देय असमता शुद्ध अहिसक साथनोंसे हटा दी 
जायगी।  ' सम्राजको इस लक्ष्य तक पहुंचनेका प्रयत्त करना चाहिए कि 
सब प्रकारके कार्योके लिए समान पारिश्रमिक हो। इस आदर्शकी उपलब्धिके 


१. कॉस्ट्रक्टिव प्रोग्राम, पृ० १८। 
२. हू०, १८-८-४०, पू० २५३। 
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लिए पहला चरण यह है कि सत्याग्रही स्वेच्छासे निर्धनताको अपनाये। 
गांधीजी कहते हैं, “में अहिंसा द्वारा जनताका मत अपने दृष्टिकोणके अनुरूप 
परिवर्तित करके आथिक समताकी स्थापना करूँगा। में अपने मतके अनुरूप 
सम्पूर्ण समाजकों परिवर्तित कर लेनेकी प्रतीक्षा न करूंगा, वरन तुरत्त स्वयं 
अपनेसे ही इसका प्रारंभ कर दूंगा । उसके लिए मुझे अपनेको निर्वनोंमें 
अधिकतम निर्धनके स्तर तक लाना होगा। 

सत्याग्रहीके व्यवितगत उदाहरणके अतिरिक्त गांधीजी धन-वाहुत्य भर 
तिर्बनता दोनोंकों हटानेके पक्षमें थे। धत्त-बाहुल्यको दूर करनेके लिए वे 
यथासंभव कानून द्वारा सम्पत्तिको जब्त करना या स्वामित्वका अधिकार छीनना 
नहीं चाहते थे, क्योंकि इसके लिए हिंसा आवश्यक है। धनिकोंको आधिक 
समताका आदर्श अपनाने और सम्पत्तिके ट्रस्टी या संरक्षककी हैसियतसे निर्धनोंके 
लाभके लिए उसका उपयोग करनेको तेयार करनेके लिए' गांधीजी समझाने- 
बुझाने, शिक्षा, अहिंसक असहयोग और दूसरे अहिसक साथनोंके प्रयोगके 
पक्षमें थे। गांधीजीके अनुसार सम-वित्तरणके सिद्धांतके मूलमें आवश्यकतासे 
अधिक सम्पत्तिके सम्बन्धर्में धतिकोंके संरक्षण (ट्रस्टीशिप) की धारणा है। 
संरक्षणकी पद्धतिका एकमात्र विकल्प है हिसा हारा सम्पत्तिको जब्त करना। 
लेकिन हिंसाका सहारा छेनेसे समाज अधिक निर्धन हो जायगा; क्योंकि समाज 
उस मनृष्यकी -- जो धन-संचय करना जानता है--क्षमताकों खो देगा। 
अहिसक असहयोग इस संरक्षणकों लानेका अचूक साधन है, क्योंकि “धनी 
आदमी समाजमें निर्वनोंके सहयोगके बिना धन-संचय नहीं कर सकता। यदि 
इस वातका ज्ञान निर्धनों तक पहुंच जाय और उनमें फैल जाय, तो वे शक्तिवान 
हो जायेंगे और यह जान जायेंगे कि किस प्रकार वे अपनेको अहिसाके द्वारा 
उन पीस देनेवाली असमताओंसे मुक्त कर सकते हैं, जिन्होंने उन्हें भुखमरीकी 
सीमा तक पहुंचा दिया है।”* 

जनताकी भयंकर और पीसनेवाली दरिद्रता और बेकारीको दूर करनेका 
उनका उपाय था खादी और दूसरे ग्रामोद्योगोंका पुतरुद्धार -- अन्य ग्रामोद्ोग 
भी खादीका विस्तार हैँ। खादीको गांधीजी अपने दो श्रेप्ठतम कार्यों से एक 
कार्य मानते थे । दूसरा कार्य है हरिजन-सेवा ।' खादी हिंसापूर्ण सम्पत्ति- 
हरणका अधिकतम प्रभावशाली स्थानापन्न है। उनके खादीप्रेमका प्रमुख 
कारण उनके नैतिक सिद्धान्त हैं। 





१. ह०, ३१-३-४६, प्‌० दें | 
२. हु०, २५-८-४०, पु० २६०। 
३, जी० डी० बिडला : बाप प्र० १९ । 
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गांधीजीके अनुसार केन्द्रित उद्योग और अहिसा परस्पर विरोधी हूँ। बड़े 
पैमानेका उत्पादन प्रकृति और मनुष्यका शोषण है और यह अहिंसाका सर्वेथा 
निषेध है। समझ-वृझ्षकर घरेलू धन्धोंको अपनाना विश्वशान्तिकी दिशामें 
महत्त्वपूर्ण कदम है, क्योंकि कच्चे मालकी प्राप्ति और तैयार मालकी खपतके 
लिए पिछड़े देशों भौर बड़े वाजारों पर अधिकार करनेकी शर्तें पर ही पनप 
सकतेवाला बड़े पैमानेका उत्पादन आधुनिक अल्तर्राप्ट्रीय होड़, सांम्राज्यवादी 
शोषण और युद्धोंका प्रमुख कारण है। 

राष्ट्रीय मामलॉमें केन्द्रित उत्पादन लोकतंत्रकों दृपित बचा देता है। 
क्योंकि उसका परिणाम होता है आर्थिक शक्ति और उसी परिमाणमें राज- 
नैतिक शक्तिका केद्वीकरण और इस शक्तिके दुद्पपोगकी निरन्तर संभावना । 

बड़े पैमानेका उत्पादन मजदूरोंकी नैतिकता और चरित्रकों हानि पहुं- 
चाता है। वह उनको गांवोंके घरेलू वातावरणकी शुद्धता और स्वाभाविकतासे 
हटाकर वेतनभोगी कर्मचारी बना देता है। वे अपना व्यक्ति-स्वातंत्र्य 
और आत्म-सम्मान खो बैठते हँ; उनकी सृजन-शक्ति, घरेलू उद्योगोंके 
प्रतिकूल केन्द्रित उत्पादनमें जिसकी गुंजाइश नहीं, कुंठित हो जाती है; 
और वे मिलोंकी बड़ी मशीनोंके पुजें-से वत जाते हूँ । 

बड़े पैमाने पर उत्पादन प्रकृति-विरोधी भी है। खनिज कोबलछा और 
तेल, जिनके द्वारा बड़े कल-कारखाने चलते हुँ, मतृप्य-जातिका संरक्षित शक्ति- 
संचय है। इस संचयके ऋरमश: कास और इसके बढ़ते हुए दामोंके कारण 
कुछ विच्ारक इस परिणाम पर पहुंचे हैं कि संसारकी शक्तिके आय-व्ययको 
संतुलित रखनेके लिए यह आवश्यक है कि उत्पादन घरेलू धन्धोंके द्वारा हो।। 
बड़ी-वड़ी मशीनोंके विपरीत घरेलू धन्धोंका आधार होता है मनुप्यका शरीर- 
श्रम अर्थात्‌ वनस्पतिसे --जो पृथ्वीके तछू पर शक्षतित्राप्तिका चालू स्रोत 
है--प्राप्त शक्ति।' इसके अतिरिक्त बड़े पैमानेके उत्पादनके लिए घरेल 
धन्वोंकी अपेक्षा कहीं अधिक पूंजीकी आवश्यकता होती है; और वाजारोंके 
सीमित होनेके कारण और उत्पादत-पद्धतिमें निरत्तर सुधार होते रहनेके 
कारण बड़े पैमानेके उत्पादवसे बेकारी घटनेके स्थानमें बढ़ती रहती है। इन 
दोषोंके आधार पर गांधीजी औद्योगीकरणकों मानवताके लिए अभिशाप और 
मौद्योगिक सम्यताकों अशुभ और एक रोग बताते थे।' बविकेंद्रित आथिक 
संगठन और घरेलू उद्योग-धंघे इन सव वातोंमें बड़ी मशीनों और केन्द्रित 
उत्पादनसे श्रेष्ठ हैं। घरेलू उद्योग-पन्चे धनका ऊगभग समान और स्यायो- 


१. आर० वी० ग्रेग: इकतॉमिक्स ऑफ खदर, अ० १ और २; 
लुई मम्फोर्ड : टेकनीक्स एंड सिविलिज्ेशन, पु० १५६-५८। 
२. यं० इं०, भाग-२, पुृ० ११८७; १२-११-३१, पृ० ३१८। 
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चित वितरण करते हैँ और वबेकारी, नैतिक अवनतिं, पूंजीपतियों और 
विशेषज्ञों द्वारा होनेवाले शोषण, शहरोंकी वृद्धि और कोंद्रितः उत्पादनसे 
संबंधित दूसरे दुर्गुणोंको रोकते हैं।' उत्पादद और वितरणको विकेन्द्रित 
करनेसे आर्थिक जीवन बहुत-कुछ स्वयं-संचालित हो जाता है और धोखे- 
वाजी और सट्टेकी गुंजाइश बहुत कम रहती है।' घरेलू धंधोंका अर्थ है 
काम' करनेवालेके निवासस्थानके स्वाभाविक वातावरणमें हिंतकारी काये 
भौर उससे सम्बन्धित अनेक शारीरिक, आर्थिक, नैतिक और अन्य लाभ। 
ये धन्धे घरेलू जीवनकों एकता और शुद्धता तथा काम करनेवालोंकी कला, 
कुशलता, सृजन-प्रतिभा और उनकी स्वतंत्रता, सम्मान और स्वामित्वकी 
भावनाकी रक्षा करते हैं। घरेल्‌ धंधों पर आश्रित संस्कृतिमें सादगी और 
गांवोंकी महत्ता बढ़ती है। जान-बूझकर घरेल धन्धोंको अपनानेसे गांवोंमें 
आ्थिक स्वावलंबन आयेगा और जनतामें सब प्रकारके अत्याय और 
अत्याचारका बहादुरीसे सामता करनेकी नेतिक शक्तिका विकास होगा। 
भांधीजीका विश्वास है कि औद्योगीकरण, चाहे उसका समाजीकरण ही. क्‍यों 
न कर दिया जाय, पूंजीवादकी बुराइयोंसे मुक्त नहीं होगा। . . . “ये 
बुराइयां औद्योगीकरणमें निहित हैं और किसी भी परिमाणमें किया गया 
समाजीकरण उन्हें दूर नहीं कर सकता। ”* 
देशके स्वतस्त्र होनेसे पुवं और राजकीय सहायताके अभावमें भी 
खादीका देशके आर्थिक जीवनमें महत्त्वपूर्ण स्थान था और उसे एक सफल 
घधन्धा कहा जा सकता था। निस्सन्देह खादीका दाम खरीदारकों मिलके 


१. यह हिसाव लगाया गया है कि भारतवर्षके सूती कंपड़ेके कार- 
खानोंमें उत्पादवकी आयका केवल २२% ही मजदूरीका भाग होता है। 
खादीमें इस भागका तखमीना लगभग ६० प्रतिशत तक किया गया है। 
देखिये ऊपर उद्धृत 'गांधीजी--हिज् लाइफ एंड वर्क , पृ० २१४। 

२. हु०, २-११-३४, पृ० ३०२। 

३. ह०, २९-९-४०, पृ० २९९। 

४. सत्‌ १९४६ में चरखा-संघकी पंजी २५ छाख थी और पिछले २५ 
वर्षों वहु भारतके २५ हजार गांवोंके साहे चार छाख कत्तिनों और बुन- 
करोंको सात करोड़से अधिक रुपया मजदूरीके रूपमें दे चुका था। ह०, 
२५-८-४६, पृ० २७७। 

सन्‌ १९४७ से राज्य खादी तथा अन्य ग्रामीण उद्योगोंके विकासमें 
भरसक सहायता करनका प्रयत्त करता रहा है। इस उह्देश्यसे संघ-सरकारने 
सन्‌ १९५३ में अखिल भारत खादी तथा ग्रामोद्योग बोर्डका निर्माण किया। 
सन्‌ १९५३-५६ में खादी-उद्योग पर वोडका विकास-व्यय॑ ११.४३ करोड़ 
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कपड़ेसे महंगा पड़ता है; लेकित गांधीजीके सिद्धांतोंके अनुसार चरखा-संघकी 
नीति यह है कि खादी पहनतेवालोंकों स्वावलम्बी बनाया जाय और वे अपने 
काते हुए सूतका ही कपड़ा वनवा कर पहनें । पके साथ वेज्ञानिक अनु- 
सन्धानों द्वारा खादीके औजारोंमें सुधार करनेसे खादीके उत्तादनमें बहुत 
अधिक उन्नति हो सकती है। 
भोजनके बाद वस्त्र दूसरे नंवरकी सबसे बड़ी सार्वभौस आवश्यकता 
है। इसलिए गांधीजीका मत था कि खादीका देशके संगठनमें वही स्थान है, 
जो मानव-शरीरमें फेफड़ोंका है। खादी एक फंफड़ा है, कृपि दूसरा । ' हमारे 
क्ृषि-प्रधान देशर्में किसान कुछ दिन वेकार रहता है | इस वेकारीकों दूर 
करनेका साधन खादी और दूसरे घरेलू धन्धे हैं । गांधीजी खादीकों गांवके 
आधथिक जीवनके सौर मण्डलका सूर्य बताते थे और दूसरे घरेलू धन्वोंकी 
ग्रहोंसे तुलना करते थे।' खेती सूर्य नहीं है परच्तु ग्रहोंमें ते एक है, क्योंकि 
अपने वर्तमान रूपमें केवल खेती खादीकी भाँति मानसिक विकासका साधन 
नहीं हो सकती।' खादीकी उन्नतिका अर्थ है संसारके इतिहासमें सबसे 
बड़े पैमाने पर स्वेच्छा पर आधारित सहयोग, चतुरतापूर्ण प्रयास और 
ईमानदारी । खादीके लिए खेतीकी अपेक्षा कहीं अधिक ईमानदारीके साथ 
प्राप्त सहयोगकी आवश्यकता है। 
गांधीजीके अनुसार चरखा पूर्ण जीवनका तत्त्व-दर्शन और अहिसाका 
जीवित प्रतीक भी है।' अहिसाकी अभिव्यक्ति जनताकी स्वार्थरहित सेवाके 
कार्यों द्वरा होनी चाहिए। गांधीजी चरखेकों अहिसाकी अभिव्यक्तिका सर्वश्रेष्ठ 
साधन मानते थे।' खादी जीवनकी सरलता और इसलिए छुद्धताकी द्योतक 


रुपया था। इस अवधिमें खादीके उत्पादव और बविक्रीमें क्रमशः लगभग २५० 
प्रतिशत और ३०० प्रतिशतकी वृद्धि हुई है। सन्‌ १९५५-५६ में खादीका 
उत्पादन २.४८ करोड़ वर्गंगज हुआ, जिसका मूल्य ४.७८ करोड़ रुपया था। 
इसमें से ५०.३ लाख वर्गगज, जिसका मूल्य ५६.५ लाख रुपया था, वोडे 
द्वारा सहायता प्राप्त स्वावरूम्बन-योजनाके अन्तर्गत था। इस वर्ष सरकारी 
विभागों द्वारा खरीदी हुई खादीका मूल्य ७४.९ लाख रुपया था ।-- अखिल 
भारत खादी और ग्रामोद्योग वोर्ड, वाषिक विवरण, १९५५-५६ | 

१. गांवीजीका १७-९-३४ का वक्‍ृतव्य। 

२. यं० इं०, भाग-३, पृ० ८४। 

न्यू होराइजन्स इन खादी वर्क के प्यारेलालजीका वक्तव्य 

२८-३- ४५ | 

४. चरखा-संघ परिपत्र-१ (५-१२-४४), पूृ० २। 

५. ह०, ६-५-३९, पृ० ११३॥ 
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है।' वह निर्धनोंके उत्थानके लिए धनिकोंकी उत्सुकताका प्रतीक है। चरखा 
और अहिंसा एक दूसरे त्कंसे भी संलूरन हैं। सन्‌ १९२० से चरखा भारत- 
वर्षकी स्वतत्वरवाकी अहिसक लड़ाईसे संवद्ध रहा है और रचनात्मक कार्य- 
क्रममें उसका गौखवपूर्ण स्थान रहा है। इस प्रकार चरखा नवीन सत्याग्रही 
संस्कृतिका प्रतीक वत्त गया है। 

यह समझना भूल होगी कि गांधीजीका खादीका संदेश समस्त संसारके 
लिए नहीं, केवल भारतकी निर्धन जनताके लिए था। सन्‌ १९४६ में उन्होंने 
लिखा था, “ मुझे इस बातमें विश्वास नहीं है कि औद्योगीकरण किसी भी 
देशके लिए किसी भी दश्षा्में आवश्यक है। में तो समझता हूं कि उसका 
(चरखेका) सन्देश अमेरिकाके लिए और समस्त संसारके लिए है।” उतको 
आशा थी कि जब पश्चिमके निवासी उसको स्वीकार करेंगे तो वे चरखेकी 
घरेलू धन्धोंकी आवश्यक विशेपताओंकी रक्षा करके उसको अधिक उत्तम' साधन 
वनाने में अपनी अतुलनीय आविष्कार-क्षमताका प्रयोग करेंगे। 

संत्याग्रही अतृशासनमें रचनात्मक कार्यक्रमके अन्य भागोंकी अपेक्षा 
खादी पर गांधीजीके अधिक जोर देनेका कारण यह्‌ हैं कि “इस कार्यमें 
लाखों .व्यक्ति भाग के सकते हैं और उन्नतिकी माप अंकोंमें हो सकती है। 
साम्प्रदायिकता और अस्पृश्यता-निवारणकी माप इस तरह नहीं हो सकती। 
यदि वे एक बार हमारे दैनिक जीवनका अंग बन जायें, तो हमें व्यक्तिगत 
रूपमें उनके वारेमें कुछ भी करनेकी आवश्यकता नहीं रहती। ” * 

सन्‌ १९४५ में गांधीजीकी प्रेरणासे चरखा-संघकी नीतिका नव-संस्कार 
हुआ। अगस्त १९४२ की राजनेतिक उथल-पुथलसे चरखा-संघको गहरा धक्का 
लगा था। सरकारने चरखा-संघ पर कठोर दमनकारी प्रहार किये थे और 
संघका बहुतसा काम तितर-बितर हो गया था।' गरांधीजीकी सिफारिश पर 
चरखा-संघके ट्रस्टियोंने खादीकायंकों व्यापक्त और गहरा बनानेके लिए नई 
नीति अपनायी । इस नीतिका उद्देश्य इस बातका प्रदर्शन करना है कि 
किस प्रकार चरखा अहिंसक समाज-संगठनका आधार बनाया जा सकता है। 
नई नीतिके अनुसार कपड़ा वनानेके लिए और निर्धनता और बेकारी दूर 
करनेके लिए व्यावसायिक खादीका संघटन संघका उद्देश्य नहीं रह गया। 
अब संघका उद्देश्य हो गया जनतामें स्वावलम्बन और अहिंसक गणोंका 


१. हैं", २७-५-३९, पृू० १३७ और २८-१--३९, पृ० ४४९। 

२. हु०, १-९-४६, पू० २८५; १७-१ १-४६, पृ० ३०४: यं० ई० 
१७-९- २५! 

हे. हैं, १८-८-४०, पृ० २५२। 

४. संघका कार्य-विवरण ', १९४२-४४, पृ० १। 
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विकास करना और शोपण तथा अत्यायसे मुक्त अहिसक समाज-व्यवस्थाकी 
नींच डालना । * 


अहिसक समाजके विकासके उद्देश्यसे ग्राम-निवासियोंकों प्रभावित 
करनेके लिए खादी-कार्यकर्ताओंको गांवोंके जीवनके प्रत्येक क्षेत्र घुसकर 
उनका सुधार करनेका प्रयत्त करता चाहिए। इसलिए नयी नीतिके अनुसार 
चरखा-संघको अब खादीका कार्य पृथक्‌ कार्य समझकर नहीं, बल्कि ग्राम- 
सुधार-योजनाका जविभाज्य अंग मानकर करना चाहिए। इस प्रकार खादीका 
खेती, जानवरोंकी नस्ल सुधारने, अस्पृश्यता-निवारण, आधथिक समताकी 
स्थापता और विशेष रूपसे व्यापक शिक्षासे निकट सम्बन्ध हो गया।' 
इस प्रकार नयी नीतिके अनुसार संघ चरखेके द्वारा समग्र ग्रामसेवाममें 
प्रयत्नशील हो गया। 

नयी नीतिकी एक अन्य विशेषता थो विकेस्द्रीकरण । अहिसक आन्दोलनोंका 
अनुभव इस वातका प्रमाण है कि जितना कम विकेन्द्रित प्रतिरोधकारी या 
रखनात्मक अहिसक संगठन होगा उसी अनुपातमें सरकारके लिए उसको पंगु 
बना देता आसान होगा। गांवीजी चाहते थे कि अहिसक संस्थाएं सरकारकी 
दयाके सहारे जीवित न रहें। वे खादीका उत्पादन इतने पूर्ण रूपसे विकेन्द्रित 
कर देना चाहते थे कि प्रत्येक खादी पहननेवाला आवश्यक रुपसे सूत काते 
और खादीके उत्पादनमें लगे हुए सभी व्यक्ति खादी पहने । 


नई नीतिके अनुसार चरखा-संघकी शाखाओंका कार्य ग्रामलेवकों द्वारा 
होता चाहिए। उद्देश्य यह है कि अंतर्में सभी लोग वस्त्र-स्वावलंवी हो जायें। 
कातनेवाला अपना सुत स्वयं या अड़ोस-पड़ोसके बुनकरतसे बुनवा कर पहिने। * 
प्रारम्भमें वेचनेके लिए भी खादी तैयार होती रहेगी, लेकिन विक्री-भंडारों 
और उतठत्ति-केन्द्रोंकी संख्या कम कर दी जायेगी। १ जुलाई, १९४५ से 
शहरोंगें खादीका आंशिक मूल्य सूतमें लेना प्रारंभ हुआ था। यह निश्चित 
हुआ था कि सूतका अनुपात क्रमशः बढ़ता जाय और गांवोंमें खादी केवल 
सूतके बदलेमें मिले। गांवीजीका आदर्श था कि हर गांव केवल अपने उपयोगके 
लिए ही खादी बनाये। जव तक प्रत्येक गांव केवल अपने उपयोगके लिए 
खादी नहीं तैयार करता और कुछ गांवोंके लोग बिना किसी कठिनताके 
आवश्यकतासे अधिक खादी वनाते हैं, तब तक वह निकटके स्थानकों भेजी 


- है०, श४-४-४६, पृ० ८९। 

« चरखा-संब परिपत्र - १, १९-१२-४४, पु० २। 

 न्‍्यू होराइजन्स इन खादी वके; खादी जगत, फरवरी १९४७, पुृ० २। 
. स्यू होराइज़न्स इन खादी वके। 
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जा सकती है। लेकिंत अधिक-से-अधिक एक जिले या ब्रांत तककी सीमा 
होनी चाहिए। 

सेवाग्रामके बुनियादी स्कूलमें पहले पांच वर्षो्में काते हुए सृतके आधार 
पर गांधीजीकों विश्वास हो गया था कि खादीका प्रचार गांवोंमें नई तालीमके 
द्वारा बहुत शीघ्रतासे हो सकता है, क्योंकि शिक्षाके समय बच्चों द्वारा 
बनाई हुईं खादी पूरे गांवके आवश्यक कपड़ोंके लिए पर्याप्त होगी और वह 
सस्ते-से-सस्ता कपड़ा होगा। / ' 

चरखा-संघने नई खादी-नीतिको कार्यान्वित करनेका प्रयत्न किया, कितु 
उसका प्रयास पूरी तरह सफल नहीं हुआ। गांधीजीको अपने जीवनके अंतिम 
महीनोंमें यहु शिकायत थी कि शासन-सत्ता प्राप्त होनेके बाद कांग्रेसको अहिसामें 
आस्था ने रह गयी और खादीने अहिसाके प्रतीकका स्थान खो दिया। 
उनके महाप्रस्थानके बाद चरखा-संघने यह नियम हंटा दिया कि खादीका 
आंशिक मूल्य सूतके' रूपमें दिया जाय।' यह आशंका है कि राज्यकी वृद्धिशील 
सहायताके प्रभावके कारण खादीके उत्पादन और विक्री पर अधिक ध्यान 
दिया जायगा और गांधीजीकी इच्छानुसार खादीकों अहिंसक समाज-व्यवस्थाका 
आधार वनानेके प्रयासकी कार्यकर्ताओं द्वारा उपेक्षा होगी। 

गांवोंको स्वावलंबी बनानेके लिए और उनके पुनर्सगठनके लिए यह 
आवश्यक है कि केवल खादी ही नहीं परन्तु दूसरे लाभप्रद घरेल धंधे भी फिरसे 


१. ह०, २७-१०-/४६, पृ० ३७५-७६; न्यू होराइज़न्स इन खादी वर्क । 

२. न्यू होराइज़न्स इन खादी वर्क; आर० वी० राव: दि गांधियन 
इन्स्टीट्यूशन्स ऑफ वर्धा, पृ० ४५-४६, ४८॥ 

३. हैं, २०११-४७, पृ० ३८९। 

४. “ ग्रामोौद्योगोंके प्रगतिशील विस्तारके लिए और उन्तको आधुनिक 
रूप देनेके लिए भारत सरकारकी द्वितीय पंचवर्षीय योजनामें ग्रामीण और 
छोटे पैमानेके उद्योगों पर योजवाकी अवधिमें २०० करोड़ रुपया खर्च करनेकी 
व्यवस्था है। इसमें से ४८.४ करोड़ रुपये खादी और पग्रामोद्योगों पर खर्च 
होंगे । यह महत्त्वपूर्ण है कि अखिल भारत खादी और ग्रामोद्योग वोर्डकी 
के आज की वाधिक रिपोर्ट यह सुझाव देती है किं सरकारी खरीदको 
चढ़ानेके लिए यह आवश्यक है कि खादीका रंग समान स्तरका हो और 
इसके लिए (खादी) केद्धोंकी आधुनिक मशीनोंका उपयोग करना होगा।” 
* *  खादी-कैद्रोंके पास इन खर्चीली मशीनोंके लिए न तो वित्तीय साधन हैँ 
और न पर्याप्त काम। “इसलिए बोड्डने सरकारसे केन्ोंके लिए रासायनिक 
रंगाईकी मशीनें लगानेके लिए अनुदान स्वीकार करनेकी प्रार्थना की है। ” 
(रिपोर्टका १२१वां पृष्ठ) । 
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सजीव किये जाय॑। खादी और दूसरे ग्रामोद्योग एक-दूसरे पर आश्रित हैं। 
विता खादीके दूसरे धंधे नहीं पतप सकते और न दूसरे आवश्यक घंधोंके 
पुनरुद्धाकके बिना खादी ही संतोपजनतक उन्नति कर सकती है।' घरेलू 
धंबोंके पुनरुद्धारसे गांव आजकी तरह केवल कच्चे मालके उत्पादक मात्र 
ने रह जायेंगे । वे स्वावलंवी इकाइयां हो जाएंगे, झहरोंकी बहुतसी आव- 
इथकताओंकी पूर्ति करेंगे और शहरों द्वारा गांवका शोपण बंद हो जायगा।* 
गांधीजी ग्रामोद्योगोंमें ऐसी साधारण मशीनों और औजारोंके उपयोगके विरुद्ध 
नहीं थे, जिनको ग्रांववालें बता सकते हैं और जिनका उपयोग आथिक 
दृष्टिसि उनके लिए संभव है। उन्त कठित स्थित्ियोंमें जब कार्य इतना 
भारी हो कि उसे करनेके लिए मनृष्य-शक्तिका उपयोग निर्देयतापूर्ण हो 
और जब मशीनका प्रयोग ऐसे उचित संरक्षणोंके साथ हो सकता हो कि 
शोषणकी संभावना ले रहे, गांधीजीको आधुनिक मसशीन-शक्तिके प्रयोगसें 
भी आपत्ति नहीं थी। 
सन्‌ १९४५ में अखिल भारत ग्रामोद्योग-संघने संचालक नियुक्त करनेका 
निरचय किया, जितका कार्य था अपने अधीन क्षेत्रोंमें संघकी नीतिकी व्याख्या 
करना, ग्रामीण जीवनकी स्थितियोंका सर्वेक्षण करवा और रचनात्मक कार्यके 
लिए योजनाओंकी सिफारिश करना। उनका कर्तव्य ग्रामोद्योगोंकी देखभाल 
और इन उद्योगोंकी विभिन्न कार्य-पद्धतियोंके विषयमें जनताकों शिक्षित 
करना भी था। उनका कर्तव्य यह भी था कि वास्तविक कार्य करनेवालों 
अर्थात्‌ एजेण्ठों, सम्बद्ध संस्थाओं, मान्यता प्राप्त उत्तादन-केद्धों और प्रमाणित 
वुकानोंका वे पथ-प्रदर्शश और संचाऊूत करें । संचालकों द्वारा होनेवाली 
देखभालके अतिरिक्त ये सब केन्द्रीय संगठनसे स्वतत्त्र थे। 


सामाजिक पुनरंचना 


गांवोंका पुनर्संगठन गांवोंके स्वास्थ्य और सफाईकी ओर पर्याप्त ध्यान 
दिये बिना जधूरा रहेगा। गांधीजी देश्में राष्ट्रीय और सामाजिक सफाईकी 


१. ह०, २६-११-३४, पृ० ३१७; कंस्ट्रक्टिव प्रोग्राम, पृ० ११। 

२. ह०, २१-१२- रे४, पृू० ३५६॥। 

३. ह०, २९-८-३६, पृ० २२६। 

४. ह०, १५०३-४२ में श्री जे० सी० कुमारप्पाका व्हेन मशीन 
'पाँवर शीर्षक छेख। सन्‌ १९४२ में गरांधीजीकी अनुमतिसे ग्रामोद्योग-संघने 
प्रमाणित संस्थाओंकी मशीन-शक्तिसे वी छुगदीसे बनाये गये हाथ-कागजकों 
वेचनेकी आज्ञा दी थी। अहिसक आथिक संगठसमें मशीसोंके स्थानके लिए 
पुस्तकका अध्याय ११ देखिये। 
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भावना विकसित करना चाहते थे और भारतवर्षके गांवोंको, जो आज कूड़ोंके 
हेरके समान हैं, सफाईके आदर्श स्थान बना देना चाहतें थे। 

गांधीजीके अनुसार प्राकृतिक चिकित्सा चिकित्सा-पद्धत नहीं परन्तु 
जीवन-मार्ग है । प्राकृतिक चिकित्साका अर्थ यह है कि पूर्ण मन शरीरके 
पूर्ण स्वास्थ्यके लिए उत्तरदायी हैं। इसके लिए ईदवरमें बोधपूर्ण विश्वास 
आवश्यक है। इस जीवित श्रद्धाके अतिरिक्त अन्य कोई भी चीज प्राकृतिक 
चिकित्साके विरुद्ध है । “ईइवरकी अनुभूति इसे असंभव कर देती है कि 
मतमें कोई भी अशुद्ध या व्यर्थंका विचार आये। जहां विचारको शुद्धता है 
वहां रोग असंभव है।” जीवनके इस मार्गमें यह आवश्यक है कि मनृप्य 
सभो ज्ञात प्राकृतिक नियमोंके अनुसार रहे। गांधीजीका मत है कि प्राकृतिक 
चिकित्साको पृथ्वी, आकाश, हवा, सूर्यका प्रकाश और जल-- इन्हीं पांच 
तत्वोंका उपयोग चिकित्साके साधनोंकी तरह करना चाहिए।' 

गांधीजीके मादक वस्तुओंके निेधकों इतनी महत्ता देनेका कारण यह 
है कि जब तक गांवों और शहरोंके मनृष्योंकी मादक वस्तुओंकी छत न छूठेगी 
तब तक उनमें सत्याग्रहके लिए आवश्यक नंतिक प्रयत्वकी क्षमता पंदा 
ने होगी । वे यह महसूस करते थे कि स्त्रियों और विद्यार्थियोंको मच- 
निपेधका कार्य करनेकी विशेष सुविधा है । प्रेमपूर्ण सेवाकार्य द्वारा और 
निर्दोष मनवह॒ावके स्थान खोलकर ये नशेखोरोंकों प्रभावित कर सकते हैं 
और उनकी बुरी रूत छुड़वा सकते हैं।' 

साम्प्रदायिक एकताका अर्थ है अढूढ हादिक एकता, ने कि कृत्रिम 
समझौतोंके फलस्वरूप उत्पन्न राजनेतिक एकता। धारमिक कटुता अहिंसक 
वातावरणके अभावका चिह्न है । गांवीजी कांग्रेसके प्रत्येक सदस्यसे इस 
वातकी आशा करते थे कि वह सर्वधर्म-समभावको मनोवृत्ति विकसित करेगा 
और दूसरे धर्मोके माननेवालोंगे मित्रताका नाता जोड़ेगा।'* 

देशके विभाजनके निर्णयसे उत्पन्न साम्प्रदायिक हिंसा और विद्वेपके 
निराकरण और साम्प्रदायिक एकताकी स्थापताकों गांधोजीने जीवनके अंतिम 
१६ मासोंमे अपना प्रमुख कार्य बता लिया था । उनका विश्वास था कि 
साम्प्रदायिक असहिष्णुता और हिसा जनतंत्र ओर स्वतस्त्रताके लिए घातक हैं। 
उनका भत था कि वहुमतको अल्पमतके हित्तोंका संरक्षण करना चाहिए, उनको 
पूरी धामिक और सांस्कृतिक स्वतन्त्रता देनी चाहिए और इस बातका लगातार 





१. हुू०, ७-४-४६, पृ० ६८-६९; १९-५-४६, पृ० १४८; 
९-६-४६, पृ० १५७; १५-६-४७, पृ० १८५ ॥ | 

२. कस्ट्रक्टिव प्रोग्राम, पृ० ७। पुस्तकका अध्याय ११ भी देखिये। 

३. कंस्ट्रक्टिव प्रोग्राम, पृ० ४। 


| 
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प्रयत्त करना चाहिए कि अल्पमतके वे व्यक्ति, जो हिंसा और अत्याचारके 
कारण अपने निवास-स्थानसे चले गये हैँ, वापस लौट आयें। अल्पमतवालोंको 
न तो डर कर अपना स्थान छोड़ना चाहिए और न रक्षाके लिए पुलिस और 
फौजका मुंह ताकना चाहिए। यदि उन पर आक्रमण हो तो उन्हें अहिसक 
रीतिसे अपनी रक्षा करनी चाहिए, अर्थात्‌ उनको आत्म-सम्मानके साथ 
मरनेकी कला जाननी चाहिए। यदि अहिसाकी क्षमता न हो तो उन्हें काय- 
रतासे भागनेके स्थान पर हिसासे भी आत्मरक्षा करनी चाहिए। गांधीजीका 
मत था कि पाकिस्तानमें गैर-मुसलमानोंके सम्मान और जीवन-रक्षाका एक- 
मात्र मार्ग है भारतमें मुसलमानोंके सम्मान और जीवनकी रक्षा करना। 

सन्‌ १९४६-४७ के जाड़ेके महीनोंमें साम्प्रदायिक हिंसाके निराकरणके 
लिए गांधीजीने नोआखालीमें वीरोंकी अहिसाका प्रयोग किया। उन्होंने अपने 
साथियोंकों विभिन्न गांवोंमें हि्ुओं और मुसलमानोंके बीच शान्तिकी 
स्थापनाके लिए भेज दिया और स्वयं नंगे पैरों नोआखालीके गांवोंकी पैदल 
यात्रा की, यद्यपि उनके पैर जख्मी थे। वे यथासम्भव मुस्लिम घरोंमें ठहरते 
थे और हिन्दुओं तया मुसलमानोंकों निर्भगतरा और वीरोंकी अहिंसाकी 
शिक्षा देते थे। 

गांधीजीकी नोआखालो-यात्रासे, सितम्बर १९४७ और जनवरी 
१९४८ के उपवासोंसे और अन्य प्रयत्नोंसे साम्प्रदायिक कटुता कम हो गयी; 
किन्तु साम्प्रदायिक एकताके लिए गांधीजीका कार्य देशके कुछ प्रतिगामी 
लोगोंको सह्य व हो सका और वह उनके वलिदानका कारण वना। 

सामाजिक समताके लिए अस्पृश्यता-निवारण आवश्यक है। अस्पृश्यता 
सव मनुष्योंकी आध्यात्मिक एकताके और वर्ण-नियमके विरुद्ध -है। गांधीजीका 
मत था कि यदि अस्पृश्यता जीवित रही, तो हिन्दू धर्म और उसके साथ 
भारतका विनाश हो जायगा । अस्पृश्यता-निवारण सम्बन्धी उनके कार्यके 
फलस्वरूप दलित वर्गोकी कठिनाइयोंमें कमी हुई है और उनका आत्म- 
विश्वास जाग्रत हुआ है | उनके विरुद्ध दीघेकालीन पूर्वग्रह घट रहा है 
और राज्य तथा स्वेच्छा पर आधारित संस्थाएं इस सामाजिक वुराईके 
आमूल निराकरणका प्रयास कर रही हैं। 

अहिसामें स्त्रियोंकोी दवाकर रखनेकी भी गुंजाइश नहीं । “अहिंसा पर 
आधारित जीवन-योजनामं स्त्रियोंको अपने भाग्य-निर्धारणका वही अधिकार है 
जो पुरुषोंको है।  भांवीजी चाहते थे कि स्त्रियोंकी परम्परागत और वैधानिक 


१. देखिये अव्याय ४ में पू० १०२-१०४॥ 
२. कंस्ट्रक्टिव प्रोग्राम, पृ० १४। 


२२४ सर्वोदिय तत्व-दर्शन 


स्थिति इस प्रकार सुधर जाय कि वे पुरुषोंके साथ समानताके स्तर पर 
आ जायें और सेवाकार्यमें उनकी वास्तविक सहायक बन सके। 

सन्‌ १९४६ में स्थापित कस्तूरवा गांधी स्मारक ट्रस्टका उद्देश्य गांवोंमें 
रहनेवाली स्त्रियों और वच्चोंकी सेवा, शिक्षा और उन्नति है। ट्रस्टको छगभग 
सवा करोड़ रुपया दानमें मिला था। उसका सेवाकार्य ग्राम-सेविकाओं द्वारा 
होता है। द्ृस्टकी ओरसे इन सेविकाओंकों नई तालीम, ग्रामोद्योग, ग्रामसेवा, 
सफाई, स्वास्थ्य-सुधार आदि क्षेत्रोंमें कार्य करनेका प्रशिक्षण दिया जाता है। 
प्रशिक्षण समाप्त होने पर ये सेविकाएं अपने जिलेके किसी भागमें ग्रामसेवा- 
केनद्र स्थापित करती हैँ और सेवाका कार्य करती हैं। कुछ प्रदेशोंके गांवोंमें 
टस्टकी ओरसे बुनियादी स्कूल, दवाखाने भौर जच्चाखाने भी खुले हैँ। 


शिक्षा 


यदि रचनात्मक कार्यक्रमके द्वारा जनसाधारणका मत परिवर्तन करके 
उनको नए अहिंसक जीवलकी ओर अग्रसर करना है और अहिसक समाजका 
विकास करना है, तो बच्चों और प्रौढ़ोंकों अहिसाके सिद्धान्तोंके अनुसार 
शिक्षा देता आवश्यक है। बुनियादी तालीमका यही दृष्टिकोण है। उसका 
उद्देश्य है वच्चोंको आदर्श ग्राम-निवासी वनाना। वह शरीर और दिमाग 
दोनोंका विकास करती है और वच्चेकों धरतीसे सम्बद्ध रखती है। गौरबपूर्ण 
भविष्यके निर्माणमें बच्चे अपने विद्यार्थी-जीवनके प्रारम्भसे ही हिस्सा छेते 
लगते हैं।' 

प्रौढ़-शिक्षासे गांधीजीका अथ है ग्राम-निवासी प्रौढ़ोंकी सच्ची राजन॑तिक 
शिक्षा। यह शिक्षा अधिकतर मौखिक शब्दों द्वारा होगी और इन प्रौढ़ोंको 
देशकी महाचता और विस्तारका तथा स्वतन्बताकी रक्षा करनेकी उनकी 
क्षमताका भान करायेगी। इस मौखिक शिक्षाके साथ-साथ प्रौढ़ोंकों साक्षर 
भी बनाना चाहिए।' साक्षरता विकासमें सहायता देती है। इसलिए पढ़ने- 
लिखने और अंकगणितकी शिक्षा निरक्षर मनुष्योंकी सेवाका आवश्यक अंग 
है, क्योंकि उससे व्यक्ति अधिकाधिक विकासकी ओर अग्रसर होता है।' 

गांधीजीके अनुसार देशकी भाषाओंकी उपेक्षा और अंग्रेजी भाषाके प्रेमने 
विक्षित वर्गों और जनतामें बड़ा अन्तर उत्पन्न कर दिया है और जनताको 
आधुनिक विकाससे अछूग रखा है । प्रान्तीय भाषाओंकी उपेक्षा अहिंसक 
स्वराज्यकी स्थापनासें भी वाधक हुई है। अहिंसक स्वराज्यका अर्थ है कि 

१. कस्ट्रक्टिव प्रोग्राम, पृू० १३। 

२. कस्ट्रकिटिव प्रोग्राम, पृ० १३-१४। 

३. मीरा: सलीनिस्ज, पृ० २०-२१। 
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कु 


# प्र॒त्यक व्यक्ति स्वतब्त्रताके आन्दोलनमें प्रत्यक्ष रूपसे भाग ले। जनता यह 
काम तव तक पूरी तरह नहीं कर सकती जब तक वह हरएक कदमका 
पूरा अये न समझ ले। यह तव तक असम्भव है जब तक हरएक कदमका 
अर्य उसकी भाषामें उसे न समझाया जाय ।  प्राल्तीय भाषाएं ही जनताकी 
राजनैतिक शिक्षाका माध्यम हो सकती हैं। इन भाषाओंके अतिरिक्त राष्ट्र- 
भाषा हिन्दुस्तानीका भी ज्ञान और प्रचार राष्ट्रीयताकों सुदृढ़ बनानेंके लिए 
आवश्यक है। 


संगठन-कार्य 


रचनात्मक कार्यक्रममं मजदूरों, किसानों और विद्याथियोंका संगठन 
शामिल है। जहां तक मजदूरोंका सम्वत्व है, गांधीजी अहमदावादके मजदूरोंके 
अहिंसक संगठनकों पूरे देशके लिए आदर्श मानते थे।' मजदूरोंमें रचनात्मक 
कार्य करनेवालोंका प्रायमिक उद्देश्य होना चाहिए मजदूरोंका नैतिक और 
बौद्धिक विकास, जिससे मजदूर न केवल अपनी आशिक स्थिति ही सुधारनेके 
योग्य बन जायं, वल्कि उत्तपादनके साधनोंके दास होनेके स्थान पर उनके 
स्वामी बन जाय॑। पूंजीको मजदूरोंका स्वामी नहीं, सेवक होना चाहिए। 
मजदूरोंको अपने कतंव्योंकी चेतना होनी चाहिए, जिनका पालन अधिकारोंका 
स्रोत है। मजदूरोंके अपन अल्‍रूग संघ होने चाहिए। इन संघोंको चाहिए 
कि मजदूरोंकी सामात्य और वैज्ञानिक शिक्षाके लिए रात्रि-पाठशाराओंका 
और उतके वच्चोंके लिए बुनियादी स्कूलोंका प्रवस्ध करें। मजदूर-संघ 
मजदूरोंको सफल अहिंसक हड़तालके संचालनकी वैज्ञानिक शिक्षा दें। उनका 
यह भी कतंव्य है कि मजदूरों, शिशुओं और माताओंके चिकित्सालयका 
प्रबन्ध करें। | 

भारतवर्ष जैसे मुख्य रूपसे कृपि-प्रधान देशर्में जनताका अर्थ है 
किसान। चम्पारन, खेड़ा, वारडोली और वोरसदके अहिंसक आन्दोलन 
किसानोंके संगठनका ठीक मार्ग बताते हूँ। गांधीजीका मत हैं कि किसानोंकी 
शिकायतोंसे असम्वद्ध राजनैतिक प्रयोजनोंसे उनकी शक्तिका उपयोग करना 
झोपण है और सत्याग्रही नेताओंको उससे अलग रहना चाहिए। * गांधीजीका 
भत था कि खेतोमें काम करनेवाले मजदूरोंको जीवन-यापनके लिए अच्छी 


१. कंस्ट्रक्टिव प्रोग्राम, पु० १७। 


२. मजदूरोंके संगठनके संबंधों गांबीजीके मतके लिए देखिये अध्याय 
१०। 

३. गांवीजीका २७-१ ०-४४ का बद्तव्य। 

४. कंस्ट्रक्टिव प्रोग्राम, पृ० २२; देखिये अध्याय १०। 
स. त.-१५ 


२२६ सर्वोद्य तत्त्व-दर्शन 


मजदूरी मिलती चाहिए। वे सहकारी खेती और सहकारी पशु-पालतके पक्षमे 
भी थे। 

गांधीजीका मत है कि विद्याथियोंकों राजनंतिक दलोंके झगड़ोंसे, हड़ 
तालोंते, गुप्त और अनुचित दबाव डालनेके तरीकोंसे और साम्प्रदायिकतासे 
अलग रहना चाहिए। उन्तको चाहिए कि वे सूत कातें, खादी और 
घरेलू धन्धोंसे वनी चौजोंका उपयोग करें, राष्ट्रभापा सीखें और अपनी 
मातृभाषाका साहित्य-भंडार भरें। उन्हें साम्प्रदायिकता और अस्पृश्यतासे दूर 
रहना चाहिए। उन्हें अपने जीवनकों जोखिममों डालकर सांप्रदायिक दंगोंको 
अहिंसक आचरण द्वारा दबानेके लिए तैयार रहना चाहिए।' 

रचवात्मक कार्यक्रककी विस्तारकी वातें देश और कालकी' परिस्थितिके 
अनुसार बदलती रहेंगी, किन्तु उसके बुनियादी सिद्धान्त स्थानीय या 
तात्कालिक नहीं हैँ। इस कार्यक्रमका उद्देश्य है समाजकी अहिंसक पुनरंचवा 
और इसके छिए विकेन्द्रित आर्थिक संगठन, सामाजिक समता और उचित 
प्रकारकी शिक्षाअणाठी आवश्यक है। 


आलोचक गांधीजीके रचनात्मक कार्यक्रमको सुधारवादी और प्रतिक्रिया- 
वादी बताते हैं । उनका कहना है कि जनताकी दशाकों सुधारनेका प्रयत्न 
करनेके कारण यह कार्यक्रम सामाजिक असंतोपको कम कर देता है। 
इस प्रकार मुख्य प्रश्त टल जाता हैं और कान्ति स्वग्रित हो जाती हैं। 
यह स्मरण रखना चाहिए कि एक गुटसे दूसरे गृठके हाथमें राजनैतिक 
शक्तिके हिंसक परिवर्ततकों ही अक्सर ऋान्तिके अयमें लिया जाता है। 
किन्तु गांधीजी ऋति शब्दका प्रयोग आलोचकोंकी अपेक्षा अधिक गहरे अर्थमें 
करते थे। कान्तिसे गांधीजीका अर्थ यह है कि जिन मल्यों और प्रतीकोंसे 
मनुष्यके व्यवहार और सामाजिक संस्थाओंका निर्धारण होता है उनमें व्यापक 
परिवर्तंत हो जाय। रचनात्मक कार्यक्रम इसी अहिसक ऋ्रांतिका जीवित अंग 
है। इस कार्यक्रमकी कल्पना केवल तात्कालिक आवश्यकताके अनसार नहीं 
हुई है, वह आनेवाले अहिसक राज्यका आधार भी हैं। 


असंतोपको गहरा करनेके लिए और क्रांतिको निकट छानेके लिए 
जनताके कप्टोंकी उपेक्षा करनेका अर्य है स्त्रियों और पुरुषोंकों सावन-मात्र 
समझना। इसके अतिरिक्त, चरम निर्धनता मनुप्यकी नैतिक भावनाकों दुर्वल 
बना देती है, उसकी साधनशीछता तया उपक्रमकों निर्जीव कर देती है 


और क्रतिको निकट लछानेके स्थानम सामाजिक असंतोषकी चेतनाके व्यापक 
बननेमें वाधक होती है। 


१. कंस्ट्रक्टिव प्रोग्राम, पृ० २३०२५ । 


सामूहिक्त सत्याग्रह - १ २२७ 


रचनात्मक कार्यक्रम सत्याग्रहका स्फूरतिदायी संदेश प्रामवासियों तक 
पहुंचाता है, उनको स्वावलंबी वनाता है और उनमें अधिकारों और 
कतंव्योंकी चेतना जाग्रत करता है। यह सव केवल भाषणों और प्रदर्शनोंसे 
नहीं हो सकता । यह कार्यक्रम सत्याग्रही सेनाके साधारण सिपाहीको, वास्तवमें 
प्रत्येक व्यक्तिको, सामाजिक पुर्सनिर्माणके कार्यें भाग लेनेका अवसर 
देता है। वह अहिसक प्रतिरोधियों और अहिसक प्रतिरोधरमों विश्वास ने 
करनेवालोंके बीच एकता स्थापनका सावन है। उसका सावभौम प्रभाव इस 
कारणसे है कि वह जीवनके प्रत्येक क्षेत्रका व्यापक पुनर्सगठन करता है। 
यह महत्त्वपूर्ण है कि तीत्र आलोचनाके' वावजूद भी रचनात्मक कार्यक्रमका 
कोई व्यावहारिक विकल्प अभी तक प्रस्तुत नहीं किया गया है। 


प्रिशिप्द-- ९ 
गांधीजीका आखिरी वसीयतनामा 


देशका वंदवारा होते हुए कभी भारतीय राष्ट्रीय फांग्रेस द्वारा मुहदया 
किये गये साधवोंके जरिये हिन्दुस्तानको आजादी मिल जानेके कार मौजूदा 
स्वहूपवाली कांग्रेसका काम अब लत हा 5 यानी प्रचारके वाहन और 
धारासभाकी प्रवृत्ति घचलानेवाले तंत्रके नाते उसकी उपयोगिता कब समाप्त 
हो गई है। शहरों और कस्बोंसे ज्लिज्न उसके सात लाख गांवोंकी दृष्टिसे 
हिन्दुस्तानकी सामाजिक, गेतिक और आंधविक आजादी हासिल करना ञमी 
बाकी हैं । लोकशाहीके मकसदकी तरफ हिन्दुस्तानकी प्रगतिके दरमियात 
फौजी सत्ता पर मुल्की सत्ताकों प्रधानता द्वेनेकी लड़ाई अनिवार्य है। काँग्रेसको 
हमें राजवीतिक पारियों और साम्प्रदायिक संस्थाओंके साथकी गन्दी होइसे 
बचाना चाहिये। ईन और ऐसे ही इूँसरे कारणोंसे असिल भारत कांग्रेस कमेटी 
नीचे दिये हुए नियमोंके अनुसार अपनी मौजूदा संस्थाकों तोड़ने और लोक- 
सेबक-संघके झूपमें भरकट होनेंका निश्चय करें। जरूरतके मुताबिक हे 
लियमोंमें परिवर्तन करनेका इस संघको अधिकार रहेंगा। 

गांववाले या गांववालक जैसी मनोवृत्तिवालें पांच वयस्क पुरुषों या 
स्त्रियोंकी वनी हुई हरपक पंचायत एक इकाई बनेंगी । 

पास-पासको ऐसी हर दो पंचायतोंकी, उन्हीं में 
वेताके मार्गदर्शनमें, एक काम करनेवाली पार्टी बनेगी । 

जब ऐसी १०० पंचायतें वन जायें तंव पहले दरजेके पचास नेता 
अपनेमें से दूसरे दरजेका एक नेता चुनें और इस तरह पहले दरजेका 
नेता दूसरे दरजेके नेताके मातहंत काम करें। दो सी पंचायतोंके ऐसे जो 
कायम करना तब तक जारी रखा जाय, जब तक कि वे पूरे हिन्दुस्तानकों 
अपनेमें समा ने ले। और बादमें कायम की गई पंचायतोंका हरएक समूह 


दरजेके 


पहले दरजेके नेताकी तरह दूसरे दरजेका नेता चुनता जाय। दूसरे दर्जे 
नेता सारे हिन्दुस्‍्तानके लिए सम्मिलित रीतिते काम करें और अपने अपने 
प्रदेशोंगें अछंग अलग काम करें। जब जरूरत महसूस ही तब दूसरे दरजेके 


नेता अपनेमें से एक मुखिया चुनें, और वह मुखिया चननेवाले चाहें एवं 


से चुने हुए एके 


तक सब समूहोंकों व्यवस्थित करके उनका मारगेदशन करे । 

(प्राल्तों या जिलोंकी अन्तिम रचना अभी निश्चित न होनेसे सेवक 
इस समूहकों प्रान्तीय या जिला समितियोंमें वांटनेकी कोशिश नहीं की गई 
है। और, किसी भी समय बनाये हुए समूह या समूहोंकों सारे हिखुस्तानमें 
काम करनेका अधिकार रहेगा। यह याद रखा जाय कि सेवकोंके इसे से 3 
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अधिकार या सत्ता अपने उन स्वामियोंसे यानी सारे हिल्दुस्तानकी प्रजासे 
मिलती है, जिसकी उन्होंने अपनी इच्छासे और समझदारीसे सेवा की है।) 

१. हरएक सेवक अपने हाथकते सूतकी या चरखा-संघ द्वारा प्रमाणित 
खादी हमेशा पहननेवाला और नशीली चोजोंसे दूर रहनेवाला होना चाहिये। 
अगर वह हिन्दू है तो उसे अपने भीतरसे और अपने परिवारमें से हर किस्मकी 
छुआछूत दूर करनी चाहिये और जातियोंके वीच एकताके, सब धर्मोकि प्रति 
समभावके और जाति, धर्म या स्त्री-पुरुषके भेदभावके बिना सबके लिए 
समान अवसर और समान दरजेके आदशेमें विश्वास रखनेवाला होना चाहिये । 

२. अपने कार्यक्षेत्रमें उसे हरएक गांववालेके व्यक्तिगत संसगंर्मे रहना 
चाहिये । 

३. गांववालोंमें से वह कार्यकर्ता चुनेगा और उन्हें तालीम देगा। 
इस सबका वह एक रजिस्टर रखेगा। 

४. वह अपने प्रतिदिनके कामका रेकार्ड रखेगा। 

५. वह गांवोंको इस तरह संगठित करेगा कि वे अपनी खेती और 
गृह-उद्योगों द्वारा स्वयंपूर्ण और स्वावलंबी बनें। 

६. गांववालोंकों वह सफाई और आरोग्यकी तालोम देगा और उनकी 
बीमारी व रोगोंको रोकनेके लिए सारे उपाय काममें छायेगा। 

७. हिन्दुस्तानी तालीमी संघकी नीतिके अनुसार नई तालीमके आधार 
पर वह गांववालोंकी जन्मसे मृत्यु तकको सारी शिक्षाका प्रबंध करेगा। 

८. जिनके नाम मतदाताओंकी सरकारी यादीमें व आ पाये हों, उनके 
नाम वह उसमें दर्ज करायेगा। 

९. जिन्होंने मत देनेके अधिकारके लिए जरूरी योग्यता प्राप्त न की 
हो, उन्हें वह ऐसी योग्यता प्राप्त करनेके लिए प्रोत्साहन देगा। 

१०. ऊपर बताये हुए और समय-समय पर बढ़ाये हुए उद्देश्योंको पूरा 
करनेके लिए, योग्य कतेव्य पालन करनेकी दृष्टिसे, संघके द्वारा तैयार किये 
गये नियमोंके अनुसार वह स्वयं तालीम लेगा और योग्य बनेगा। 

संघ नीचेकी स्वाधीन संस्थाओंकों मान्यता देगा: 

१. अखिल भारत चरखा-संघ 

२. अखिल भारत ग्रामोद्योग-संघ 

३. हिन्दुस्तानी तालीमी संघ 

४. हरिजन-सेवक-संघ 

५. गोसेवा-संघ 

संघ अपना मकसद पूरा करनेके लिए गांववालोंसे और दूसरोंसे चंदा 
छेगा। गरीब लोगोंका पैसा इकट्ठा करने पर खास जोर दिया जायगा। 

हरिजनसेवक, २२९-२-४८ 


परिक्षिष्ट -- २ 


स्वयंसेवककी प्रतिज्ञा 

सत्‌ १९२१ में गांधीजीने नीचे लिखा प्रतिज्ञापत्र तैयार किया था। 

४ इबरकों साक्षी रखकर मे प्रतिज्ञा करता हूं कि: 

१. में राष्ट्रीय स्वयंसेवक-दलका सदस्य होना चाहता हूं। 

२. जब तक में दरूका सदस्य रहूंगा तव तक बचन और कममें अहिसक 
रहुंगा और इस बातका अत्यंत प्रयटत करूंगा कि मनसे भी में अहिसक रहूं, 
क्योंकि मेरा विश्वास है कि अहिसासे ही भारतवर्षकी वर्तमान परिस्थितिमें 
खिलाफत और पंजावकों सहायता मिल सकती है और स्वराज्य स्वापित हो 
सकता है और भारतवर्षकी सव जातियोंमे -- चाहे थे हिंदू हों, मुसलमान हों, 
सिख, पारसी, ईसाई या यहुदी हों-- एकता स्थापित हो सकती हैं। 

३. मुझे ऐसी एकता विश्वास है और में उसकी उन्नतिके लिए सर्द 
प्रयल्ल करता रहूंगा। 

४. मेरा विश्वास है कि भारतवर्षके आर्थिक, राजनैतिक और नैतिक 
उद्घारके लिए स्वदेशी आवश्यक है और में दूसरी तरहके सब कपड़ोंको 
छोड़कर केवद् हाथ-कते और हाथ-बुने खहरका ही इस्तेमाल कहंगा। 

५. हिल होनेकी हैसियत में अस्पृश्यताकों दूर करनेकी न्यावपरता 
और भावश्यकतामें विश्वास करता हूं और प्रत्येक सम्भव अवसर पर मैं दलित 
लोगोंके साथ व्यक्तिगत संपर्क रखूंगा और उनकी सेवा करनेका प्रयल कहूंगा। 

६. में अबने बड़े अफपरोंकी आज्ञाओं और स्वयंसेवक-दलकों कार्य- 
समिति या कांग्रेस द्वारा स्थापित दूसरी संस्थाओंके उन सब नियमोंका पालन 
करूँगा, जो इस प्रतिश्ञापत्रके प्रतिकूल न होंगे। 

७. में अपने धर्म और देशके लिए विना विरोधके जेल जाने, आपात 
सहने और मरने तकको तंयार हूं। 

८. अगर में जेढ जाऊं तो अपने कुटुम्बियों या आश्चितोंकी सहायताके 
लिए कांग्रेससे कुछ न मांगूगा। ” 

सन्‌ १९३० में गांधीजीने इस प्रतिज्ञापत्रमें दिये हुए अनुशासतकों 
नीचेके १९ नियमोंका विस्तृत रूप दिया था: 

व्यक्तिकी हेसियतसे 
१. सत्माग्रही या अहिंसक प्रतिरोध करनेवाल्षा ऋोधको स्थान ने देगा। 
९. वह विरोधीके ्रोवको सहेगा। 
३. एसा करनेमें वह विरोबीके आधातको भी सहेगा, बदला कभी में 


लेगा। लेकिन सजाके या ऐसे ही किसी और डरते ऋरोधपूर्वक दी हुईं किसी 
आज्ञाका पालन ने करेगा। 


२३० 


स्वयंसेवककी प्रतिज्ञा २३१ 


४. यदि कोई अधिकारी सत्याग्रहोको गिरफ्तार करनेका प्रयत्न करेगा, 
तो वह स्वेच्छासे ग्रिरफ्तार हो जायगा; और यदि उसकी कोई निजी 
सम्पत्ति जब्त की जा रही हो, तो उसकी कुर्की या. हटाये जानेका वह 
विरोध न करेगा। 

५. यदि किसी सम्पत्ति पर सत्याग्रहीका संरक्षक या ट्रस्टीकी हैसियतसे 
अधिकार है, तो वह उसे समर्पण करनेसे इतकार करेगा--चाहे उसकी 
रक्षामें उसे अपनी जान भी दे देनी पड़े। लेकिन वह बदला कभी ने लेगा। 

६. बदला न छेनेंसें विरोधीकों न कोसने या शाप ने देनेकी वात्त भी 
शामिल है। 

७. इसलिए सत्याग्रही अपने विरोधोकों कभी असम्मानित न करेगा; 
और इसीलिए वह ऐसे वहुतसे नए नारे लगानेमें-- जो अधहिसाकी भाव- 
नाके प्रतिकूल हैं-- भाग ने छेगा। 

<. सत्याग्रही यूनियन जैक (अंग्रेजी झंडे) को अभिवादन न करेगा, 
न वह उसको या अंग्रेजी अयवा हिन्दुस्तानी अफसरोंको असम्मानित्त करेंगा। 

९. संघर्पषके बीचमें यदि कोई किसी अफसरको असम्मानित करेगा 
या उस पर हमला करेगा, तो सत्याग्रही अपनी जानको जोखिममें डालकर 
भी ऐसे अफसर या अफसरोंकी असम्मान या हमलेसे रक्षा करेगा। 

कंदीकी हेसियतसे 

१०. सत्याग्रही जेलखानेके अफसरोंके प्रति सम्मानपूर्ण व्यवहार करेगा 
और जेलके ऐसे सारे अनुशासनको, जो कि आत्म-सम्मानके विरुद्ध नहीं है, 
मानेगा । वह जेलके अनुशासतके अनुसार अफसरोंका अभिवादल करेगा, 
लेकिन आत्म-सम्मान पर आघात करनेवाले काम न करेगा और सरकारकी 
जय बोलतेसे इनकार कर देगा । वह सफाईसे बता हुआ और सफाईसे 
परोसा हुआ खावा --जो उसके धर्मके विरुद्ध नहीं है--खायेगा और 
अपमानपूर्वक परोसा हुआ या गंदे वर्तनोंमं परोसा हुआ खाना खानेसे इनकार 
कर देगा। 

११, सत्पाग्रही साधारण कंदीमें और अपनेमें कोई भेद न करेगा और 
अपनेको दूसरोंसे भिन्न न' समझेगा; और न ऐसी सुविधाओंकी मांग करेगा, 
जो उसके शरीरको स्वस्थ और अच्छी दशामें रखनेके लिए आवश्यक नहीं 
हैं। उसको ऐसी सुविधाएं मांगनेका अधिकार है, जो उसकी शारीरिक और 
आध्यात्मिक भलाईके' लिए आवश्यक हैं। 

१२. सत्याग्रही ऐसी सुविधाओोंकी कमीके कारण उपवास मे करेगा, 
जिनसे वंचित होनेसे आत्म-सम्मानको आघात नहीं पहुंचता । 


श्श२ सर्वोदिय तत्त्व-दर्शन 


इकाईकी हैसियतसे 

१३. सत्याग्रही (स्वयंसेवक) दलके नेता द्वारा दी हुईं आज्ञाओंका 
प्रसन्नतासे पालन करेगा, चाहे वे (आज्ञाएं) उसे अच्छी छगें या ने 
लगें । 

१४. वह पहले तो सब आाज्ञाओंका पालन करेगा, चाहे वे उसे अप- 
मानजतक, देपपूर्ण और मूखतापुर्ण ही क्‍यों न माछूम पड़े, और वादे 
उच्चतर अधिकारीसे अपील करेगा। दलका सदस्य बननेके पहिले उसे 
अपने संतोपके लिए दलकी योग्यताका निरचय करनेकी स्वतस्वता है; 
लेकित उसमें संमिल्ित होनेके बाद उसके अनुशासनकों --चाहे वह कष्टकर 
हो या न हो --मानना उसका कर्तव्य हो जाता है। यदि सदस्यको दलकी 
समग्र शक्ति अनुचित या अनैतिक माठ्म हो, तो उसे अधिकार है कि 
उससे अपना संबंध तोड़ दे, छेकिन उसके अन्दर रहकर उसके अनुशासनकी 
अवज्ञा करनेका उसे अधिकार नहीं है। 

१५. कोई सत्याग्रही अपने आश्रितोंके भरण-पोपणकी आज्ञा ते करेगा। 
यदि ऐसा प्रबंध हो जाय तो यह आकस्मिक होगा। सत्पाग्रही अपने आश्रि- 
तोंको ईद्वरकों रक्षाके भरोसे छोड़ता हैं। साधारण युद्धमें भी, जिसमें लाखों 
मनुष्य भाग छेते हैं, वे पहलेसे कोई प्रबंध नहीं कर पाते। तब सत्याग्रहमें 
यह बात्त अपेक्षाइत कितनी अधिक होगी? यह सार्वभौम अनुभव है कि 
ऐसे समयमें शायद ही कोई भूखों मरता है। 

सास्प्रदायिक झगड़ोंमें 

१६. कोई सत्याग्रही जान-वुझकर साम्प्रदायिक लड़ाइयोंका कारण ने 
बनेगा । 

१७. ऐसा दंगा प्रारंभ होते पर वह किसी संप्रदायकी तरफदारी ने 

करेगा, बल्कि उस पक्षकी सहायता करेगा जिसकी बात निश्चित रूपसे सही 
है। हिल्दू होनेकी हैसियतते वह मुसलमानों और दूसरे मतवालोंके प्रति उदार 
रहेगा, और जो हिन्दू नहीं हैँ उनको हिन्दुओंके हमलेसे वचानेके प्रयत्नमें 
अपनेको वलिदाव कर देगा। और यदि हमला दूसरे पक्षसे हो तो वह बदला 
लेवेम भाग न लेगा, वल्कि हिन्दुओंको वचानेमें अपनी जान दे देगा। 

१८. वह यथाशव्ति ऐसे सब अवसरोंते वचेगा, जो सास्प्रदायिक 
दंगोंका कारण हो सकते हैं। 

१९. यदि सत्याग्रहियोंका जुलस निकलता है तो वे ऐसी कोई वात न 
करेंगे, जिससे किसी संप्रदायकी घामिक भाववाकों आघात पहुंचे, और वें 


किन्हीं दूसरे जुद्सोंमें--जितसे ऐसी भावताओं पर आपात पहुंचनेकी 
संनावता है--भाग ने छेंगे।”! 


है. 
सामूहिक सत्याग्रह - २ 
प्रतिरोध-पद्धति 


कभो-कभो सामूहिक झग्ड़ोंका होता अनिवार्य है। यदि अन्य झान्ति- 
पूर्ण उपाय सफल न हों, तो इनका निपटारा सामूहिक अहिसक प्रतिरोध द्वारा 
होना चाहिए। यद्यपि सत्याग्रहके प्रयोगके लिए सभी समय और सभी स्थान 
उपयुक्त हैं, लेकिन अहिसक प्रतिरोधके वारेमें यह वात नहीं कही जा सकती। 
गांधीजीके शब्दोंमें, ' सविनय अवज्ञा जीवनका नियम नहीं है; सत्याग्रह है। 
सत्याग्रह कभी नहीं रुकता; सविनय अवज्ञा, जब उसके लिए उपयुक्त 
अवसर न हो, रुक्त सकती है और रुक जानी चाहिए। ” अहिसक प्रतिरोधकों 
प्रारंभ करने और चाल रखनेके लिए बाह्य और आन्तरिक्र वक्ता, अर्थात 
विपक्षी और सत्याग्रहोकी दशा अनुकूछ होनी चाहिए। 


अवसर 


अहिसक प्रतिरोव रक्‍्तपात और विनाशकी साधारण लड़ाई नहीं है। 
वह नैतिक छड़ाई है, जिसमें साथारण युद्ध-प्रक्रिया परिवर्तित हो जाती है और 
संघप ऊंचे नैतिक स्तर पर होता है। उसका उद्देश्य है विपक्षीका हृदय-परि- 
वर्तत, न कि बल-प्रयोग; उसकी सेवा और उसका सुधार, न कि उसकी हार 

और उसका विनाश | इसलिए जब विपक्षी संकटमें हो, विशेष रूपसे जब संकट 

उसके लिए जीवन-मरणका प्रश्न हो तब अहिसक प्रतिरोवका प्रयोग न करना 
चाहिए। गांधीजीके शब्दोंमें, “हमें संकटमें पड़े विपक्षीकों परेशान न करना 
चाहिए और उसके संकटकों अपना सुअवसर न वनाना चाहिए। ”* 

परेशान न करने प्र व देनेका कारण यह है कि विपक्षीके संकटसे 
लाभ उठानेसे उसकी सहानुभूति जाती रहती है और वह कुद्ध होकर 
बदलेकी वात सोचता है। वह ऐसा महसूस करता है कि अहिसा उसे हानि 
पहुंचानेका आवरणमात्र है, और उसका हृदय-परिकतेत कठिन हो जाता है। 
इसलिए विपक्षीके हृदयकों प्रभावित करनेके लिए उद्देश्य यह होना चाहिए 
कि उसको परेशान न किया जाय। जहां उद्देश्य विपक्षीकों परेशान करना 
होता है, वहां आन्दोलन सत्याग्रह नहीं किन्तु निष्किय प्रतिरोध होता है।'* 

१. ह०, ६-१-४०, पूृ० ४०४। 

२. चबल्धशंकर शुक्ल : कन्व्सेशन्स ऑॉफ गांबीजी, पृ० ९३। 


ररे३े 


२३४ सर्वोदिय तत्व-दर्शन 


गांधीजीका यह भी विश्वास था कि सत्याग्रहीकों कोई ऐसी वात ने 
करनी चाहिए, जिससे विपक्षीकी पाशविकता बढ़े और उसकी नैतिक भावना 
कुंठित हो जाये। इसका यह अर्थ नहीं कि सविनय अवज्ञाकों केवल इस 
कारण स्थगित कर देना चाहिए कि विरोधीके अत्याचारकी तीव्रता और उसकी 
पाशविकता बढ़ रही है।' वास्तवर्मं यदि इस कारणसे सत्याग्रहकोी स्थगित 
करना अनिवार्य सिद्धान्त होता, तो सत्याग्रहमें बड़ी कमी होती; और इस 
सिद्धात्तके कारण अहिसक प्रतिरोधकों स्थग्रित करानेके उद्देश्यसे विपक्षीको 
पाशविक होनेका बड़ा प्रलोभन मिलता। 

इस प्रकार सन्‌ १९३० में जब सरकारते सत्याग्रह आंदोलनको दवानेके 
लिए आतंकपूर्ण अत्याचार शुरू किया, तो गांधीजीन महसूस किया कि 
सरकारके पाशविक दमनका सामता करनेका ठीक रास्ता सवितय भवशज्ञाको 
और तीव्र कर देता, उसको और व्यापक वना देना और इस प्रकार सत्ताक़ी 
भयंकरताका पूरा प्रदर्श करनेके लिए सरकारका आह्वान करना है। 
“क्योंकि सत्माग्रह-विजश्ञानके अनुसार जितना अधिक सत्ताधारीका दमन और 
उसके अवैध कार्य हों, उतना ही अधिक सत्याप्रहीकों कष्टोंको आमस्ित 
करना चाहिए। स्वेच्छापुवंक सहे गये तीब्नतम कृष्टका निश्चित परिणाम 
सफलता है। ' 

परेशान ने करनेकी उत्सुकताका दुरुपयोग करके विपक्षी सत्याग्रहीकों हानि 
पहुंचानेका प्रयत्त कर सकता है। लेकिन सत्याग्रहीकों चाहिए कि वह आत्म- 
नियंत्रणका अभ्यास आत्म-विनाश या घातक आत्म-दमतकी सीसा तक ने करे, 
क्योंकि इस प्रकार सदगुण दुर्गुण बन जाता है।' यदि विरोधी सत्याग्रहीके 
परेशान व करनेके प्रयत्लका दुरुपयोग करे, तो सत्माग्रही समुदायका यह स्पष्ट 
करतंव्य है कि वह आक्रमणकारी विरोधीका महिसक प्रतिरोध करे और अपनी 


१. हैं०, १००६-३९, पृ० १५९। 

२. हिस्ट्टी ऑफ दि कांग्रेस में पृ० ६६५ पर उद्धृत॥ सन्‌ १९३९ में 
निःसंदेह गांधीजीते यह सलाह दी थी कि कुछ देशी राज्योंमें, जहां सत्ताधारी 
पाञ्वविक होते जा रहे थे, सत्याग्रह स्थगित कर दिया जाय। लेकिन इसका एक 
कारण था सत्माग्रहियोंकी अहिसाकी अपर्याप्त शिक्षा और दूसरा कारण था 
गांधीजीके लिए ज्ांत वातावरणकी आवश्यकता, जिसमें वे सोच-विचार कर 
सविनय अवज्ञा पद्धतिको अधिक प्रभावशाली और गत्यात्मक बनानेके लिए 
उस्रका नवसस्कार कर सकें। यदि सत्याग्रहियोंका अनुशासन पर्याप्त होता, 
तो संभवतः गांवीजीने सत्याग्रह स्थगित करनेकी सलाह न दी होती। 
हैं, १००६-३९, पृ० १५९। 

३. हु०, २९-९--४०, पृ० २९०। 


तामृहिक सत्याग्रह - २ श्शे५ 


रक्षा करे। गांधीजी लिखते हैं, “जब विरोधी हमारा अपमान करे तो 
वचावके लिए सविनय अवज्ञा हमारा कंव्य हो जाता है। उस कतेव्यका 
तो पालन करना ही होगा, चाहे विरोधी संकटमें हो या न हो। / ' 

संक्षेपमें, जब विरोधी संकटमें हो तो जो नैतिक दृष्टिसे आवश्यक हैं 
उसे करना सत्याग्रहीका कतंव्य है, यद्यपि उसे ऐसे कार्यसे बचना चाहिए जो 
नैतिक दृष्टिसे अनुचित तो नहीं है, पर जिससे विरोधी परेशान हो जाय। 

सत्याग्रहीके लिए वाह्य स्थितिकी अपेक्षा उसकी आन्तरिक स्थिति अधिक 
महत्त्वपूर्ण है। गांधीजीके शब्दोंगें, बाह्य कठिनाइयोंसे डरनेकी सत्पाग्रहीको 
आवश्यकता नहीं। इसके विपरीत, वह वाह्य कठिनाइयों पर पत्रपता और 
उतका जोरोंसे सामता करता है। 

जहां तक संतोषजनक आन्तरिक स्थितिका सम्बन्ध है, सत्याग्रही समु- 
दायका अनुशासन अच्छा होना चाहिए। पिछले अध्यायमें हम पर्याप्त अनु- 
शझासनके' अर्थका अध्ययन कर चुके हैँं। विशेष रूपसे सत्याग्रहियोंको रचना- 
त्मक कार्यक्रम पूरा करनेमें सच्ची रुचि होनी चाहिए। इस रचनात्मक सेवा 
द्वारा उन्हें जनताके हिंसक तत्त्वों पर इस प्रकारका नियन्त्रण प्राप्त कर 
लेना चाहिए कि जब तक अहिसक प्रतिरोव चलता रहे वे कम-से-कम 
निष्क्रिय रूपसे अहिसक रहें! इसके अतिरिवत, सत्याग्रहियोंकों नेतामें ऐसी 
श्रद्धा होती चाहिए कि वे उसकी आज्ञाकी प्रतीक्षा करें और उसका पालन 
करें। सत्पाग्रही सेनाकी तैयारी इतनी अच्छी होनी चाहिए कि लड़ाई 
अनावश्यक हो जाय। ' ' 

पूरी तैयारीका चिह्न यह है कि सत्याग्रह-पंघर्षको स्थगित कर देनेसे 
सत्याग्रहियोंमे निराशा और दुर्वकता न पेद्ा हो।' यदि सत्याग्रही तैयार 
भी हों और सेनापति भूछसे उसको स्थग्रित करनेकी आज्ञा दे, तब भी 
आन्दोलन पर प्रतिकूछ प्रभाव न पड़ना चाहिए; क्योंकि “यदि सविनय 
अवज्ञाके स्थगित करनेका परिणाम तीज दमसमें आये, तो वह आदर 
प्रकारका सत्याग्रह बन जायगा।”“* दूसरी ओर यदि संघर्ष स्थगित होनेंसे 
सत्याग्रही समुदायके स्वयंसेवकोंका अहिसामें विश्वास न रह जाय और वे 
अपनी सदस्यता छोड़ दें, तो स्पष्ट है कि सदस्यता छोड़ देनेवाले अधूरे 
सत्याग्रही थे और उनकी अनुपस्थिति आन्दोलनके' लिए लाभप्रद होगी।* 


१. हु०, ६-१-४०, पु० ४०४। 

२. ह०, ३०-३-४०, पृ० ६९। 

हें. ह० २-१२-३९, पृ० ३६१॥। 
डे. हं०, ३-६-३९, पृ० १४७॥। 

५. हु०, १-४-३९, पूृ० ७२। 
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हेकित यदि युद्धके स्थगित होनेसे सत्याग्रही निराशाएुर्ण न हो जाय॑, तो | 
यह इस वबातका निश्चित चिह्न है कि उन्होंने सत्याग्रहके संदेशकों समझ 
लिया है और अपना लिया है।' 

इतनी सावधानीके होते हुए भी सामूहिक सत्याग्रह एक खतरनाक प्रयोग 
है। उसमें इस बातका सदा खतरा रहता हैं कि जनतामें हिसाकी आग भभक 
उठे। लेकिन इसके विपरीत नेताको एक और भी बड़े खतरेको ध्यानमें रखना 
पड़ता है -- वह है यह निश्चितता कि घोर अन्याय दूर करनेके सक्षम अधिसक 
उपायके अभावमें जनताका क्रोध हिंसामें परिवर्तित हो जायगा या उसका 
नेतिक अवः्पतन होगा।. दूसरा परिणाम पहलेसे भी अधिक बृरा होगा। 
अहिसक प्रतिरोध इस हिसासे बचाता है, क्योंकि उसके द्वारा जनता अपनी 
भावताओंको इस प्रकार प्रकट कर सकती है कि अन्यायी अन्यायकों छोड़ 
देने पर विवश हो जाय। इस प्रकार सत्याग्रही समुदायक्री आन्तरिक कम- 
जोरियोंके होते हुए भी अवसर विपक्षीके अनेतिक कार्योका प्रतिरोध करता 
कर्तव्य हो जाता है। प्रतिकूल परिस्थितिमें भी इस अनिवार्य आवश्यकता 
पर जोर देते हुए गांधीजीने एक बार लिखा था, “यदि कांग्रेसकों उसके 
(सवितय अवज्ञाके) लिए विवश होता पड़ा, तो सत्याग्रह-विज्ञानमें आत्तरिक 
कमजोरीके होते हुए भी प्रयोग-विधिका अभाव नहीं है।”' इसी प्रकार सन्‌ 
१९३० में गांधीजीने कहा था कि हिंसापूर्ण वातावरणमें अहिंसाके लिए कोई 
अवकाश नहीं है, इस तर्क पर इतना अधिक जोर दिया जा सकता 
है कि अहिसा नितान्‍्त अव्यवहायय हो जाय। यदि हिंसापर्ण वातावरणमें 
भी सविनय अवज्ञाका प्रयोग करता है, “तो उसका पर्याप्त नियन््णों 
हारा बचाव करना होगा। सत्याग्रहमें महत्त्व संख्याका नहीं वरनू गृणका 
है और यह बात उस अवस्थामें और भी अधिक छागू होती है जब हिंसा 
चरम सीमा पर हो। ” * 

इस बातका निर्णय सेनापति करता है कि अहिसक प्रतिरोधके प्रारम्भके 
लिए अवसर अनुकूल है या नहीं। उसका निर्णय संघर्षके कारणके औचित्य पर 
और सत्याग्रहियोंकी तैयारी पर आधारित होता है। जब तक उसकी तैयारी 
अपूर्ण है तव तक न तो उसे विरोधीका दवाव, दमव तथा अत्याचार और 
न अनुगामियोंका शोर्गु्व ठीक समयसे पू्वे संबरप शुरू करनेके लिए विवश 
कर सकता है। इस प्रकार सत्याग्रही सेनापति संघर्षके कारण और समयके 

१. स्पीचेज़, ५०९। ४ 

3 स्पीचेज, पृ० ५०९; हु० १-७-३९, पृ० १८२। 

है. हैं", ४-८-/४०, पृ० २३४। हु 

है. हु० २५-३-३९, पृ० ६४। 
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ओऔचित्यका निर्णय स्वयं करता है। संघर्षका उपक्रम सत्याग्रही सेनापति 
अपने हाथमें रखता है और उसे विपक्षीके हाथमें कभी नहीं जानें देता | 


स्थगित करनेका निर्णय 


य्रदि नेतासे कोई भूल हो जाती है या अहिसाकी ठीक भावनाका 
सत्याग्रहियोंमें और समाजमें अभाव होता है और अनुशासनके ढीले हो 
जानेकी सम्भावना होती है, तो वह पीछे हट जाता है और प्रतिरोधको 
स्थगित कर देता है।' सन्‌ १९३८ में गांवीजीने छिखा था, “ बुद्धिमान 
सेलापति पराजित होने तक प्रतीक्षा नहीं करता रहता; वह ठीक समय पर 
उस मोचेसे सुव्यवस्थित रीतिसे पीछे हट भाता है, जिस पर वह जानता 
है कि अपना अधिकार वह नहीं रख सकेगा।”' गांधीजीके अहमदाबाद 
(१९१९), वारडोली (१९२१) और पटता (१९३४) के निर्णय संघर्षकों 
स्थगित करनेके दृष्टान्त हैँ। पटनाके निर्णय हारा सविनय अवज्ञा गांधीजीके 


१. हु०, २७-५-३९, पृ० १४३। 

२. सन्‌ १९२२ में गांधीजीकी राय थी कि सविनय अवज्ञा केवल 
राजनेतिक हिसाके कारण रोकी जा सकती है, अराजनैतिक हिंसाके कारण 
नहीं। लेकिन सन्‌ १९३० में वे नरम पड़ गये और उन्होंने कहा कि इस 
वार सवितय अवज्ञा हिसाके होते हुए भी चलती रहेगी। निस्सन्‍्देह वीरकी 
अहिसा अधिक-से-अधिक हिसाकों भी बेकार बना सकती है। लेकिन कांग्रेसकी 
अहिंसा केवल एक कामचलाऊ नीति थी। सन्‌ १९३४ के बाद उनका मापदंड 
फिर ऊंचा हो गया और उन्होंने इस बात पर जोर दिया कि हिंसाका 
अभाव सविनय अवज्ञाकों प्रारम्भ करने और उसको चालू रखनेकी आवश्यक 
शर्त है। लेकिन हिसा ऐसी व्यक्तिगत सविनय अवज्ञाकों नहीं रोक सकती, 
जिसका प्रारम्भ बचावके लिए हुआ हो। देखिये यं० इं०, भाग-१, पृ० २९२; 
यं० ६०, २३-१-३०; हिस्द्री ऑफ दि कांग्रेस, पृ० ६४५; ह०, २-१२-१३९, 
पृ० ३६१ और ३०-३-४०, पृ० ६९। 

हे. हं०, २२-१०-३८, पृ० ३०४। 

४. सन्‌ १९१९ में गांधीजीने अहिंसक प्रतिरोधकों नड़ियाद और 
अहमदावादकी हिसाके कारण रोक दिया था। इसी प्रकार वारडोलीका 
निर्णय चौरी-चौराकी हिसाके कारण हुआ था, जिसके पहले राजनेतिक हिसाकी 
और भी घटनाएं हो चुकी थीं। इसके अतिरिक्त सन्‌ १९२१ में हिंसा 
वढ़-सी रही थी और सत्याग्रहियोंका अनुशासन अपर्याप्त था। किन्तु सन्‌ 
१९२५ में गांधीजीने लिखा था कि उन्होंने जब जब सविनय आज्ञाभंग 
स्थगित किया था तब उसका कारण केवल हिंसा नहीं थी, बल्कि ऐसी 


२३८ सर्वोदिय तत्त्व-दशन 


अतिरिवंत और सबके लिए स्थगित कर दी गयी थी। याद रखना चाहिये 
कि संविनय अवज्ञाकों स्थगित करनेसे सत्याग्रह के नहीं जाता । उससे केवल 
सत्याग्रही सेता रुकावटोंकों दूर करनेके निरषेघात्मक कार्यसे हटकर रचनात्मक 
कार्यमें लग जाती है। स्थगित कर देनेका अर्थ यह हैं कि नेता सत्याग्रही 
सेनाको, अधिक संतोषजनक तैयारीके लिए, युद्धनयोजनाके अनुसार पीछे हटा 
लेता है। 
प्रतिरोधका कारण 

अहिसक प्रतिरोधका प्रयोग केवल लोक-कल्याणके लिए हो सकता हैः 
अनेतिक प्रयोजनोंके लिए कभी नहीं हो सकता । उदाहरणके लिए, उसका 
प्रयोग किसी इूसरे देशकी जीतनेके लिए या साज्ाउय स्थापित करनेके लिए 
नहीं हो सकता। 

समाजकी कोई महत्त्वपूर्ण शिकायत ही प्रतिरोधका उचित कारण हो 
सकती हैं। यहें शिकायत जहां तक सम्भव हो सीधी-सादी और, सुनिश्चित 
होती चाहिए, न॑ कि जटिल और कठिनतासे समझी जा सकनेवाली | प्रति- 
रोबके प्रेरक हेतुको दूसरे. प्रेरक हेतुओंके साथ मिल्लाना संत्याग्रहकी हार्ति 
पहुंचाता हैं, इसलिए संघपका कारण किसी अन्य प्रयोजनकी सिद्धिका 
आवरणमात्र ने होता चाहिए।' गांधीजीकी यह भी राय थी कि सत्याग्रही 
समुदायकों ऐसी अत्यतम मांगोंके छिए लड़ना चाहिंए, जिनमें और कमी 
नहीं की जा सकती । उनके अनुसार सत्याग्रहीके लिए यह अल्पतम ही 
अधिकतम है। सत्याग्रहीकी मांग ऐसी होनी चाहिए, जिसे स्वीकार कर 
लेना विपक्षीकी शक्तिमें हो। 


गन यार सदन 
हिसा थी जिसे कम्रेसर्त तने प्रारंभ किया था या भोत्साहन दिया हो । 
पठनाके १९३४ के निर्णयका कारण यह था कि सबविनय अवज्ञाका आंदोलन, 
जो दुरबंलताकी अहिसा पर आधारित था, सरकारी दमनके कार दुरबेल 
हो गया था। इसलिए. गांधीजीने सत्याग्रहके प्रवर्तंककी हैसियतसे कांग्रेसके 
सदस्थोंको यह सलाह दी कि सविनय अवज्ञा स्थगित कर दी जाय, स्वराज्य- 
प्राष्तिके उद्देशयसे उसके प्रयोगका अधिकार केवल गांधीजीको रहें और 
भविप्यमें गांधीजीके जीवन-कालमें दूसरे लोग इस उद्देश्यसे उसका प्रमोग 
केवल उनकी आज्ञानुसार ही करें | किन्तु विशिष्ट 'शिकायतोंके रवि 
सबितय अवज्ञाका प्रयोग यथापूर्व ही सकता था । य॑ं० इं०, २९-१०- २५ 
चन्द्रशंकर शुवल : कन्वर्सेशन्स ऑफ गांधीजी, पृ० ४ और ४८। 

१, हु०, २७--४० पु० १४४॥ 

२. दक्षिण अफ्रीका (उत्तराध), पृ० १९५। 

३. कंस्ट्क्टिव प्रोग्राम, पृ० २६) 
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अपने सभी सविनय अवज्ञाके आन्दोलनोंमें गांबीजीने इस वातका 
वहुत ध्यान रखा कि लोग आन्दोलनके कारणको उससे भिन्न कोई वस्तु 
न समझ वबैठें। दक्षिण अफ्रीकामें उन्होंने यूरोपियन हड़तालियोंके साथ, 
जिनकी हड़ताल अहिसक नहीं थी, अपने आन्दोलनको मिला देनेसे इतकार 
कर दिया था। वास्तवमें उन्होंने अपनी सत्याग्रही हड़तालकों इसलिए रोक 
दिया था कि कहीं भ्रमसे यह न समझ लिया जाय कि सत्पाग्रहियोंमें 
और गोरे हड़तालियोंमें समझौता हो गया है। चम्पारनमें भी उन्होंने इस 
वातका ध्यान रखा कि वहांके मासढझेको राजनैतिक और राष्ट्रीय रूप त॑ 
दिया जाय। 

गांधीजीके विभिन्न अहिसक आंदोलन मांगकों सीमित रखनेके अर्थात्‌ 
मर्यादित उद्देश्कके और उसको सुनिद्चित तथा स्पष्ट रखनेके भी उदाहरण हं। 
स्थानीय संघर्षोका कारण तो सुनिश्चित और स्पप्ठ होता ही है, लेकिन राष्ट्रीय 
अहिसक आन्दोलनोंमें भी गांधीजीनें इस सिद्धान्तको महत्त्व दिया। पहला 
आन्दोलन पंजाब और खिलाफतके अव्यायोंकों दूर करनेके लिए था, यद्यपि 
सन्‌ १९२० में श्री सी० विजयराधवाचाय्य और पं० मोतीछाछः नेहरूके 
कहनेसे मांगोंसें स्व॒राज्यको भी सम्मिलित कर लिया गया था। इसी तरह 
सन्‌ १९३०-३४ के दूसरे आल्दोंलनमें भी, जिसके वारेमें गांधीजीको आशा 
थी कि वह पूर्ण स्वतंत्रताका अन्तिम संघर्ष होगा, उन्होंने स्वराज्यकी 
मांगकों, ११ झत्तोका रूप दिया था। पं० मोतीऊाल नेहरूने पहले तो 
गांवीजीकी आलोचना की कि उन्होंने राष्ट्रीय मांकको नीचा कर दिया 
है, ऊेकिन उन्होंने शीघ्र महसूस किया कि ११ झर्तोके माव छिये जानेका 
अर्थ होगा स्वराज्यका सार मिल जाता। सन्‌ १९४०-४१ का सत्याग्रह 
आन्दोलन गांवीजीने स्वतंत्र भाषणके अधिकारकी रक्षाके लिए चलाया था 
और इस अधिकारकों वे स्वराज्यकी आधार-शिछा, उसका बीज कहते थे। 
इस आन्दोलनके कारणके वारेमें वे लिखते हैँ, यह अधिकार एक मू्ते 
विपय है, जिसकी परिभाषा करनेकी कोई आवश्यकता नहीं। वह स्वत- 
सत्रताका आधार है, विशेष रूपसे जब उस स्वतस्वताकों अहिसक रीतिसे 
जीतना है। उसको समपंण कर देना स्वतन्त्रताकों प्राप्त करनेके एकमात्र 
साधनको समर्पण कर देता है।” इसका अर्थ यह नहीं कि स्व॒राज्यकी मांग 
अहिसक संघर्षका न्‍्यायोचित विपय नहीं हो सकती, लेकिन गांधीजी यथा- 
संभव इस मांगको स्पष्ट सुनिश्चित शब्दोंमे रखनेके पक्षमें थे। अखिल 


भारत कांग्रेस कमेदीके ८ अगस्त, १९४२ के प्रस्तावने भी स्वतस्व॒ताकी 





२. आत्मकथा, साम-५, अ० ४२॥ 
२. हु०, २२-८-४०, पूृ० २९१। 
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मांगकों युद्धके खतरेके स्पष्ट संदर्भभ रखा था। ईरसे प्रस्तावकी मांग थी 
कि अंग्रेजी सता भारतवर्पसे तात्कालिक आवश्यकताके कारण तुस्त हट 
जाय, वयोंकि उसे शासनका चाट रहता भारतवर्षकों नीचे मिराता हू, 
दुर्वल बनाता है और अपनी रक्षाके लिए तथा संसारकी स्वतंत्रतामें सहायक 
होनेके लिए क्रमशः उसकी क्षमताकों कम करता हैं। प्रस्तावके' अनुसार 
अंग्रेजी आधिपत्यका अस्त स्वतत्त्रता और जनतन्त्रकी सफलताके लिए आवश्यक 
था, वेंबोंकि केवल स्वतस्त्र भारत ही अपनी रक्षा कर सकता था और चीन 
तथा रूसको उनकी आवश्यकताके समय सहायता दे सकता था।' 

देशी राज्योंम सत्याग्रह आन्दोलनके नेताओंकों भी वे इसी तरहकी 
राय देते थे। उदाहरणके लिए, सन्‌ १ ९३९ में उन्होंने न्रावणकोर कांग्रेसके 
नेताकों यह राय दी थीं कि वे उस समय स्व॒राज्यकी वातकी भुरां दें, 
राज्य-प्रवन्धकी विस्तारकी वातों पर ध्यान एकाग्र करें और जनताके 
प्राथमिक अधिकारोंके लिए छड़ें। गांधीजीने कहा थीं, / अधिकारियोंको 
उससे डर नहीं लगेगा और आपको उत्तरदायी शासनका सार प्राप्त हो 
जायगा। 

कभी-कभी आलोचक गांधीजीकी इस नीतिको आलोचना करते हैं। 
उनका कहना हैं कि मूर्ते, विशिष्ट अन्याय-विशेष एक गम्भीर रोगके लक्षण 
हैं। उन लक्षणोंकों पृथक््‌ करना और बढग अलूग उनको दूर करनेका भयल 
करना जनहितकी उपेक्षा करना है; क्योंकि ऐसा करनेसे जनता वास्तविक 
उद्देश्यको भुला बैठती है। 

गांधीजीके मतंका उनके मूलभूत सिद्धान्तोंसे अटूठ सम्बन्ध है और साथ 
ही साथ वह व्यावहारिक दृष्टिकोणसे भी वहुत लाभदायक है। सुनिश्चितता 
और स्पष्टता सत्यके साथ तो मेल खाती ही हैं, इसके अतिरिक्त 
गुंजाइश नहीं रहती और बात अन्याय-पीड़ित जबताकी समझमें सुगमतासें 
आ जाती है और उसकी सहायता तंग सहानुभूति सत्याग्रहीकीं प्रात हो 
जाती है। अल्पतम मांग जनताको सत्याग्रहीकी सच्चाईका विश्वास दिलाती 
है। कुछ अंशर्में वह वियक्षीके सन्देहकी भी कम करती है) 
हिंसा है और मांगको अल्पतम रखना इस वातका लक्षण है कि सत्याग्रह 
आवध्यक रूपसे वचावकी लड़ाई है। इसके अतिरिवित यदि किसी सुनिश्चित, 
मर्गादित विपयमें जनताकों अहिसाकी रीतिसे सफलता प्राप्त हो जाती हैं 
तो जनताकी नैतिक शक्ति विकसित होती हैं और उसमें अधिक व्योर्पक 
बिक और लत करनेकी क्षमता आती है। एक बार गांधीजीने 


१, अखिल भारत कांग्रेस कमेटीका ८ अगस्त, १९४२ का प्रस्ताव । 
२. ह०, र४-६- ३९, पूृ० १७५॥। 
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कहा था, “ यदि में केवल स्वराज्यकी ही बातें करता रहता, तो मेरे किये- 
धरे कुछ न हो पाता। विस्तारकी बातों पर व्यान एकाग्न करनेसे हमारी 
शक्तिमें वृद्धि होती रही है। 

जब संघर्ष शुरू हो जाता है तो सत्याग्रही समूहको, शक्ति वढ़ जाने पर 
भी, बिना उचित कारणोंके अपनी मांग न बढ़ावा चाहिए। उदाहरणके लिए 
यदि सत्याग्रहके आरम्भ होनेके समय कोई शिकायत मौजूद थी और मांममें 
यह झामिल नहीं था कि वह दूर कर दी जाय, तो वादमें उद्देश्यको 
बढ़ानेके लिए उसको शामिल नहीं करना चाहिए। दूसरी ओर यदि सत्याग्रहकी 
लड़ाईमें विरोधी वचन-भंग करे या कोई दूसरा अन्याय करे, तो उससे 
सम्बद्ध नई मांगें न्यायोचित हो सकती हैं। इस दृष्टिकोणसे जैसे-जैसे 
प्रतियक्षी सत्याग्रहीके लिए नई आपत्तियां उपस्थित करता है और सत्याग्रहकी 
लड़ाई बढ़ती जाती है, वैसे-वैसे प्रतिपक्षी अपनी हानि और सत्याग्रहीका 
लाभ ही करता है। इस प्रकार वृद्धिका नियम” सत्याग्नहके युद्धमें लागू 
होता है और उसके परिणाममें वृद्धि होती जाती है। 

प्रतिरोध-पद्धतिके सम्बन्धमें सातवें अध्यायमें वर्णित व्यक्तिगत प्रति- 
रोधके सिद्धांत आवश्यक हेर-फेरके साथ सामूहिक प्रतिरोवर्मं भी छागू होते 
हैं। सत्याग्रही प्रतिरोध उन पृथंक्‌ कार्योकी अपेक्षा, जिनमें अधिसाकी 
अभिव्यक्ति होती है, अहिसाकी भावना कहीं अधिक महत्त्वपूर्ण है। इसी 
कारण गांधीजी इस वात पर जोर देते थे कि सत्याग्रही नेताकों पूरी तरहसे 
अहिसावादी होना चाहिए, क्‍योंकि “अहिसामें जीवित श्रद्धाके बिना किसी 
संकटपूर्ण स्थितिमं वह अहिसक मार्गगों व खोज सकेगा। ' इसी कारण 
गांवीजी सत्याग्रहीके अतुशासनकी पर्याप्तता पर भी जोर देते थे और कहते 
थे कि अहिसक लड़ाईका प्रारम्भ ठीक तरहसे शुद्धतम मनुप्यों द्वारा होना 
चाहिए। गांधीजीका विश्वास था कि इन वातोंके अतिरिक्त प्रत्यक सामूहिक 
सत्याग्रहकी परिस्थिति अलग होती है और एक ही आल्दोलनमें भी परिस्थिति 
बदलती रहती है तथा अनपेक्षित रूप ग्रहण करती रहती है । इस' प्रकार 
सत्याग्रही सेनापतिको अपनी दृष्टिकी स्वच्छता और प्रतिमानकी तीत्रता पर 
निर्भर रहकर परिस्थितिकी आवश्यकताके अतुसार प्रतिरोधका रूप निश्चित 
करना पड़ता हैं । जिस प्रकार साधारण फौजका सेनापति परिवर्तेनशील 
परिस्थिति और झज्रुके युद्धकौशलके अनुसार अपनी योजनाओं और आज्ञाओंको 
बदलता रहता हू, उसी प्रकार सत्याग्रही सेचापति भी करता है। बाह्य 





१. हूं०, २४-६-३९, पृु० १७५। 
२. दक्षिण अफ्रीका (उत्तरार्ध), अ० ३ और १४ तथा पृ० ३१-३४। 
हे. यं० इं०, २७-२-३० | 

स. त.-१६ 
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परिस्थितिके अतिरिक्त उसको स्वयं अपनी भी छान-बीन करनी पड़ती है और 
अपनी आन्तरिक आवाजको ध्यातसे सुनना पड़ता है।' प्रत्येक दक्षामें लागू 
होनेवाली विस्तृत प्रतिरोध-योजनाको जानने और तैयार करनेका प्रयल 
जीवनकी प्रक्रियाको तकंपूर्ण बौद्धिक योजना-मात्रका रूप देनेका प्रयत्न है और 
यह अनावश्यक, अव्यावहारिक और असम्भव है। इसीलिए गांधीजी प्रायः कहते 
थे कि उनके लिए केवल एक पग आगे देख पाना काफी था। सन्‌ १९३९ में 
उन्होंने लिखा था, “मुझसे यह वतानेकी आशा न कीजिये कि यदि सविनय 
अंवज्ञाका प्रयोग हुआ, तो में किस प्रकार उसका प्रारम्भ करूंगा । मेरे पास कुछ 
भी छिपा हुआ नहीं है और मुझे अन्तिम क्षण तक कुछ भी मालूम न होगा। 
में इसी प्रकार निर्मित हूं। मुझे नमक-यात्राके बारेमें लगभग उस क्षण तक कुंछ 
भी मालूम नहीं था जब उसका निरचय हुआ था। में यह जानता हूं कि 
ईदवरने शायद ही कभी मुझसे इतिहासकी पुनरावृत्ति करवाई हो और शायद 
इस बार भी वहू ऐसा न करे। ” इसलिए हम पिछले दृष्टान्तोंके आधार पर 
सामूहिक प्रतिरोधके केवल सामान्य सिद्धान्तोंका विवेचन करेंगे। 

सातवें अध्यायमें अहिसक प्रतिरोधका उद्देश्य, उस उद्देश्यकी कसौटी और 
लड़ाईके प्रारम्भके पहले समझावे-वुझानेके और समझौतेके' प्रयत्तके महत्त्वका 
वर्णन हो चुका है। ये सब सिद्धान्त सामूहिक सत्याग्रही प्रतिरोधमें उसी 
प्रकार छागू होते हैं जिस प्रकार वैयक्तिक प्रतिरोधमें। 

अग्रोपनीयता 

गांधीजी सत्याग्रहमें प्रगट कार्यो पर बड़ा जोर देते थे। एक वार 
अमेरिकन लेखक अप्टन कलोज़ने उनको राजनैतिक सच्चाईका संसारमें सर्वश्रेष्ठ 
दृष्टान्त और प्रगद साधनों द्वारा सिद्ध प्रगट कूटनीतिके आदर्शका एकमात्र 
सच्चा अनुगामी वताया था।' उनके लिए किसी भी मूल्य पर सत्यकी 
साधना एकमात्र कूटनीति थी और इसमें किसी प्रकारकी छिपी हुई वातकी 
गुंजाइश नहीं थी। उन्होंने सन्‌ १९३१ में लिखा था, “जिस पद्धतिकों हम 
अपना रहे हैं उसमें जाल, झूठ, धोखेवाजी, असत्य और हिंसाके तमाम कुरुप 
कुटुम्वियोंके लिए कोई स्थान नहीं। हरएक काम खुल्लमखुल्ला किया जाता 
है; क्योंकि सत्य गोपनीयतासे घुणा करता है। जितने अधिक आप खुले 
होंगे उतनी ही अधिक आपके सत्यपूर्ण होनेकी सम्भावना रहेगी। अप 


१. हैं०, १०-६-३९, पृ० १५८। 

२. हू०, २-१२-३९, पृ० ३६२। 

३. नटेसन: महात्मा गांधी --दि मैन एण्ड हिज मिशन - ऐसीसिये- 
शन्स, पृ० ३०३ 

४. यें० इं०, २१-१२-३१। 
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गोपनीयताका अभाव साधनोंकी शुद्धताकी गारंटी है, क्योंकि अशुद्धता 
प्रकाशसे भागती है और छिपनेका प्रयास करती है। खुले कार्य करना सत्या- 
अ्रहको परिणामकी परवाह न करके निर्भयत्ता और अवज्ञाकी खुली, स्वच्छ 
लड़ाई बना देता है। वह चैतिक उच्चताका प्रतीक है और सभीके --- 
विरोधीके, तटस्थोंके और अपने पक्षके व्यक्तियोंके --- उच्चतम अंशको 
प्रभावित करता है। वह सत्याग्रही अनुगामियोंके अनुशासनकों दृढ़ करता है 
और जनता तथा विपक्षीकी दृष्टिमें उनके सम्मानकों बढ़ाता है और इसलिए 
विपक्षीके अनुशासनकों दुर्बंड करता है। 

खुला कार्य अच्छा प्रचार भी है। सत्याग्रहकी खबर दूर-दुर तक फैल 
जाती है और वादमें लगाये गये प्रतिवन्धोंको वेकार कर देती है। खुला 
कार्य व्यावहारिक भी है। वास्तवमें, जैसा कि गांधीजीने सन्‌ १९४० में एक 
वकक्‍तव्यमें कहा था, “कोई गुप्त आन्दोलन न तो कभी जन-आन्दोलन वन 
सकता है और न छाखों व्यक्तियोंको वह सामूहिक कार्यके लिए प्रेरित कर 
सकता है। ' 

भारत और दक्षिण अफ्रीकाके सभी आन्दोलनोंमें गांधीजी सदा अपनी 
युद्ध/योजनाकी सूचता सरकारको पहलेसे ही दे देते थे। उनका विश्वास 
था कि अगर पर्याप्त सूचना न दी जाय, तो अहिंसक प्रतिरोध अनैतिक 
और दोपपूर्ण हो जायगा। सन्‌ १९४०-४१ के व्यक्तिगत सविनय अवज्ञाके 
आन्दोलनमें उन्होंने इस वात पर पहलेसे अधिक जोर दिया। प्रत्येक 
सत्याग्रहीको कई दिन पहले अपने सविनय अवज्ञाकी विस्तृत सूचना सरकारको 
भेजनी पड़ती थी। कांग्रेस कमेटियोंको इस वातकी हिदायत थी कि वे गुप्त 
हिसाव या गृप्त धन न रखें।' 

इसके विपरीत, गुप्ततासे मालूम होता है कि सत्याग्रही विपक्षीसे डरता 
है, उसके दिये हुए दण्डसे वचना चाहता है और अपने चारों ओर वचावकी 
दीवार खड़ी करना चाहता है। अहिसा इस प्रकारके वचावसे घृणा करती है 
मोर अधिकतम दक्तिशाली विपक्षीका खुलकर सामना करती है। गप्ततासे 
यह भी प्रकट होता है कि सत्याग्रही संदेहपूर्ण साधनों द्वारा शीघ्र सफल 
होनेको उत्सुक है। इसलिए गुप्तता सत्याग्रहकी नैतिकता और प्रतिप्ठाको दर 
करके उसको केवछ चतुरताकी लड़ाईमें परिणत कर देती है । इस प्रकार 
वह सत्याग्रहके लिए घातक है। गांधीजीके छाब्दोंमें, “कोई भी गुप्त संगठन, 
चाहे जितना वड़ा क्‍यों न हो, कुछ भी बच्छाई नहीं कर सकता। ”' 


कक 





१, गांधीजीका २१-१०-४० का वक्तव्य । 
२. हु०, १३-४-४०, पु० ८९। 
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सब १९३०-३४ के दूसरे सत्याग्रह-आन्दोलनमें जब सरकारी दमन 
बहत कठोर हो गया, तो सत्याग्रही गुप्त साधनोंका प्रयोग करने छूगे। लेकिन 
उससे आन्दोलनमें शिभ्रिलता और दुर्बछढता आ गई। गांधीजीने जेलसे छूटने 
पर इस शिथिलताके लिए और जनतामें उत्साहकी कमीके' लिए बहुतनुछ 
गप्तताके साधनोंकों उत्तरदायी ठहराया। 

इसी प्रकार गांधीजीके अनुसार सरकारी सम्पत्तिका विनाश भी 
अहिसक प्रतिरोधके आत्दोलनका भाग नहीं हो सकता। यह तोड़फोड़ एक 
प्रकारकी हिंसा है। “ यदि प्रत्येक व्यक्ति पुलों, यातायातके साधनों, सड़कों 
आदिके विनाशके अधिकारका इसलिए दावा करे कि वह सरकारके कुछ 
कार्योको ठीक नहीं समझता, तो राष्ट्रीय सरकार भी एक दिन न चल सकेगी। 
इसके अतिरिक्त बुराई पुलों, सड़कों इत्यादिमें--जो निर्जीव वस्तुएं हैं-- 
नहीं है, वल्कि भनुष्योंमे है। . . . विस्फोटक साधनों द्वारा पुलों आदिका 
विनाश इस बुराईको दूर नहीं करता, बल्कि उस बुराईके स्थानमें, जिसको 
वह दूर करना चाहता है, अधिक निद्ृष्ठ बुराईको उकसाता है। 

संख्या और घन 

सत्याग्रह-आन्दोलनमें गांधीजी संख्या और घनके प्रति उदासीत थे। 
उन्होंने वार-चार कहा है कि सत्याग्रहकी सफलता भौतिक नहीं, किन्तु नैतिक 
और आध्यात्मिक साधनों पर निर्भर है। 

वे जनताके सहयोगकी उपेक्षा नहीं करते थे और न उसके महत्त्वको 
कम आंकते थे। सन्‌ १९१९ में हंटर-कमेटीके सामने उन्होंने कहा था कि 
यदि उन्हें अहिसाके सिद्धान्तके अनुसार कार्य करनेको तैयार १० छाख 
मनुष्य मिल जाय॑, तो वे उनको सत्याग्रही-सेनामें भर्ती करनेमें आगा-पीछा न 
करेंगे।' वे यह भी मानते थे कि जन-सत्याग्रहका आन्दोलन विता जब- 
साधारणकी सहायता ओर अनुशासनके असंभव है। लेकिन यदि अनुशासन 
ठीक ने हो तो संख्या दुर्वेखताका स्रोत है। इसके अतिरिक्त सत्याग्रह जन- 
आन्दोलन हुए बिता भी सफल हो सकता है। और सफलता संख्याशक्ति 
पर नहीं, सत्याग्रहियोंकी विरोधीके प्रति दुर्भावना रखें बिना सत्यके लिए 
कष्ट-सहनकी क्षमता पर निर्भर है, फिर उन सत्याग्रहियोंकी संख्या चाहे 
जितनी कम क्‍यों न हो। गांधीजीके शब्दोंमें, “में परिमाणकी लगभग उपेक्षा 
करके गुण (नैतिक उत्क्ृष्ठता) को अधिकतम महत्त्व देता हूं। . . . संख्या 

१. गांधीजीका ५-५-३३ का वक्तव्य । 

२. ह०, १०-२-४६, पृ० २। 

रे. यं० इं०, भाग-१, पृ० १७। 

४. साउथ अफ्रीका, पु० २०४। 
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जब ठौक अनुशासनमें रहकर एक मनृष्यकी भांति कार्य करती है, तो वह 
अजेय हो जाती है। जब प्रत्येक व्यक्ति अपने रास्ते चलता है या जब कोई 
व्यक्ति यह नहीं जानता कि वह किस रास्ते चले, तो वे स्वयं-विनाशक 
शक्ति वन जाते हैँ। मुझे विश्वास है कि जब तक हम एकता, सुतथ्यता और 
बुद्धिपूर्ण सहकारिताका विकास नहीं करते, तव तक कम संख्याम सुरक्षा है। 
फिर “ सत्याग्रहमें संख्याका महत्त्व नहीं होता। सुसंगठित और अनुशासनपूर्ण 
मुट्ठीभर सच्चे सत्याग्रही भी जनताकी स्वार्थरहित सेवा द्वारा भारतवर्षको 
स्वतंत्र कर सकते हैं। | 

संख्याकी ओर गांधीजीकी उदासीनता आत्मशक्तिके वारेमें उनके 
विश्वासका निष्कपं है। सत्याग्रहीका अवलम्ब उसके “संकीर्ण, सीमित, पृथक्‌ 
शरीरकी शक्ति नहीं किन्तु उसकी आत्माकी शक्ति है, जो संपूर्ण संसारकी 
भौतिक शक्तिकी उपेक्षा कर सकती है। जब किसी व्यक्तिको ईश्वर और 
आत्मामें अडिग आस्था होती है, तो वह आवश्यक सहारे और सहायताके 
लिए स्वयं अपने पर आश्रित रहता है। 

हा गांधीजी नैतिक उत्कृष्टता पर इसलिए जोर देते हैँ कि वह संक्रामक 

होनेके कारण वृद्धिशील होती है और नैतिकताविहीन संख्या प्रभावहीन 
होती है। गांधीजी इसको सत्याग्रहमें 'वृद्धिका नियम कहते हैं। शुद्धताके 
कारण ही दक्षिण अफ्रीकामें सत्याग्रहियोंकी संख्या, जो एक समय केवल 
१६ थी, सत्याग्रहकी लड़ाईके अंतके निकट बढ़कर ६०,००० हो गई थी। 

इसके अतिरिक्त सत्याग्रहमें सफलता संख्या पर नहीं वल्कि अन्यायीके 
साथ सहयोग न करने पर और उसका प्रतिरोध करने पर निर्भर होती है। 
इसलिए “ लड़नेवालेके लिए लड़ाई ही जीत है, क्योंकि उसको केवल लड़ने में 
ही आनस्द के आ है। उसका विश्वास है कि जीत या हार . . - स्वयं उसके 
ऊपर *€ है।' फिर, “क्योंकि सत्याग्रही फौज वदलेकी भावनासे 
मुक्त होती है, इसलिए उसमें सिपाहियोंकी कम-से-कम संख्याकी आवश्यकता 
होती है। / * 

इन्हीं विचारोंसे मिलते-जुलते गांधीजीके विचार सत्याग्रहमें धनके 
स्थानक वारेमे थे। उन्होंने अनेक हलचलोंके लिए करोड़ों रुपये एकत्र किये 
थे ओर धनको वे युद्धका साधन मानते थे।' सन्‌ १९२१ में उन्होंने जनतासे 





हज] 
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अपील की थी कि वह तिलक-स्वराज्य-फंडमें जितना धन दे सके दे। सन्‌ 
१९२७ में उन्होंने लिखा था, “इस निधिसे महान राष्ट्रीय प्रयोजन सिद्ध 
हुआ है। उस शक्तिशाली संगठनका, जो एकदम खड़ा हो गया है, निर्माण 
इस महान राष्ट्रीय निधिके बिना असंभव था... .।* लेकित याद 
रखना चाहिये कि वास्तवमें गांधीजी धनकी ओरसे उदासीन थे। धनके प्रति 
उनकी प्रवृत्तिका निर्धारण अपरिग्रहके आदर्श द्वारा होता है। उनका विश्वास 
था कि सत्याग्रहमें धतका अल्पतम महत्त्व होता है।' घन स्वयं सत्याग्रह- 
आन्दोलनको आगे बढ़ानेमें सहायक नहीं हो सकता। दीर्घकालीन अनुभवसे 
उनका यह विश्वास हो गया था कि सत्याग्रहीके लिए यह आवश्यक है कि 
वह धन पर आश्रित रहना छोड़ ही दे, क्योंकि कोई भी आन्दोलन या 
कार्य, जिसका नेतृत्व अच्छे और सच्चे आदमियोंके हाथमें है, धनकी कमीसे 
न तो रुकता है और न ढीला पड़ता है। दूसरी ओर आथ्थिक निद्िचतताका 
आवश्यक परिणाम होता है आध्यात्मिक दिवालियापन | 

गांधीजी उधार रुपयेसे सार्वजनिक संस्थाओंको चलानेके विरुद्ध थे। 
गांधीजीका यह भी मत था कि “किसी भी सार्वजनिक संस्थाकों स्थायी 
कोष पर निर्वाह करनेका प्रयत्त न करना चाहिए; क्योंकि इसमें नैतिक 
पतनका बीज समाया रहता है। सार्वजनिक संस्थाका अर्थ है जनताकी 
अनुमति और धनसे चलनेवाली संस्था । जब जनताकी सहायता मिलता 
बन्द हो जाये तव उसे जीवित रहनेका अधिकार नहीं है। स्थायी संपत्ति 
पर चलनेवाली संस्थाएं प्रायः लोकमतकी उपेक्षा करती देखी जाती हैं और 
कितनी ही वार तो वे छोकमतके विपरीत भी आचरण करती हेँ। वापिक 
चंदा संस्थाकी लोकप्रियता और उनके संचालकोंकी ईमानदारीकी कसौटी 
है और मेरा यह मत है कि प्रत्येक संस्थाको चाहिए कि चह अपनेको इस 
कसौटी पर कसे। ' * 

शायद यह बताना अनावश्यक है कि सत्याग्रहका आर्थिक प्रलोभन 
देनेसे या स्वयंसेवकोंको नौकर रखनेसे मेल नहीं खाता। इस प्रकारके स्वार्थपूर्ण 
उद्देश्यसे सत्याग्रहमें भाग लेनेवाले अवसरवादी व्यक्ति आन्दोलनको निर्जीव 
और यच्त्रवत्‌ बना देंगे। लेकिन यदि संभव हो तो निर्धन स्वयंतेवकोंको 

१. यं० ई०, भाग-३, पृ० १०२। 

२. आत्मकथा, भाग-५, अ० १४। 

३. साउथ अफ्रीका, पृ० २०२। 

डै. ह०, १०-१२-३८, पृ० ३७१। 


५. आत्मकथा, भाग-२, अ० १९। महादेव देसाई: डायरी, भाग, 
पृ० ७७। है 
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और जब वे जेलमें हों या मार डाले गये हों तव उनके आश्रितोंको भरण- 
पोपण मात्रके लिए घन देनेमें कुछ भी अनुचित नहीं है। 

बहुत कुछ गांधीजीके ही कारण भारतमें स्वतन्त्रताकी लड़ाईमें धनका 
व्यय इतना कम हुआ और कांग्रेसमें अवैतनिक स्वार्थरहित कार्यकर्ताओंकी 
इतनी बड़ी संख्या थी। घनके भ्रष्ठकारी प्रभावसे दृपित आजके जनतस्त्रको 
धनकी ओर गांधीजीकी बुद्धिमत्तायूर्ण मनोवृत्तिसे बहुत कुछ सीखना होगा। 

गांधीजीका मत था कि सत्याग्रही आन्दोलनमें नेताको धन और मनुष्योंके 
लिए यथासम्भव उसी स्थान पर निर्भर रहना चाहिए, जिसको लड़ाईके 
कारणसे प्रत्यक्ष रूपसे हानि पहुंचती है। उनके बब्दोंगें, यह सत्याग्रहका सार 
है कि केवल उन्हींको सत्याग्रह करना चाहिए जो कष्ट उठा रहे हैं!” * 

सत्याग्रहकों स्थान-विश्येपमें मर्यादित करने और वाहरी सहायताकों 
रोकनेका कारण यह है कि “सत्याग्रहका मूलभूत विचार है अन्यायीका 
हृदय-परिवत्तेन करना, उसमें न्‍्याय-भाववा जगाना और उसको यह दिखाना 
कि पीड़ितोंके प्रत्यक्ष या अश्रत्यक्ष सहयोगके विना वह इच्छित अन्याय नहीं 
कर सकता। यदि लोग अपने हितोंके लिए कप्ट सहनेको तैयार नहीं हैं 
तो वाहरी सहायता पर निर्भर सत्याग्रहसे सच्चा छुटकारा नहीं मिल 
सकता।” इस प्रकार अन्यायीके हृदय-परिवर्तनका सर्वश्रेष्ठ साधन है 
अन्यायसे पीड़ित स्थानीय लोगोंका वलिदान। वाहरवालोंका बलिदान हृदय- 
परिवर्तनकी प्रक्रियामें विष्च डाछता है और कदुताकों बढ़ाता है। इसके 
अतिरिक्त स्वावलम्बन और स्थानीय उत्तरदायित्वका सिद्धान्त मनुष्योंको 
अपनी लड़ाई अपने-आप लड़ने पर वाध्य करता है और उनकी प्रसुप्त 
शक्तियोंको विकसित करता है। लोगोंमें उनकी शक्तिकी चेतना आती है 
और वे इस योग्य हो जाते हैँ कि अन्यायसे छुटकारा पा जाय॑ । बाहरी 
सहायता -- वह चाहे जिस परिमाणमें क्‍यों न मिले --- इस आत्म-प्रयासका 
स्थान नहीं ले सकती। 

सामूहिक अहिसक प्रतिरोधके प्रधान अस्त्र हैं असहयोग, सविनय अवज्ञा, 
उपवास, हिजरत, धरना, आथिक वहिप्कार और सामाजिक वहिप्कार। 

असहयोग 

वैयक्तिक संबंधोंमें अनुपम प्रतिरोध-अस्त्र होनेके साथ-साथ असहयोग 
राजनैतिक प्रतिकारका श्रेप्ठ साधन भी है। 

सरकारें अकसर गलतियां करती हैं, किन्तु उन्हें अन्यायपूर्ण रीतिसे 
शासन करनेका देवी अधिकार नहीं है। गांधीजीका कहना था कि सरकारका 


१. ह०, १०-१२-३८, पृ० ३६९। 
२. ह०, १०-१२-३८, पृ० ३६९। 
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आधार उसकी शक्ति या जनताकी निष्किय सम्मति नहीं वल्कि उसका 
सक्रिय सहयोग है । इसलिए जनताके सहयोग और सहायतासे हाथ खींच 
लेतेका परिणाम है राजनैतिक व्यवस्थाका पूरी तरह पंगु और शक्तिहीन 
हो जाना और उसका अन्त । “अधिकतम निरंकुद शासन भी जनताकी 
अनुमतिके विना नहीं चल सकता; और यह अनुमति प्रायः निरंकुश शासक 
बलपूर्वक प्राप्त करता है। जैसे ही जनता स्वेच्छाचारी सत्तासे डरना छोड़ 
देती है, उस सत्ताकी शक्ति जाती रहती है। 

साधारण रीतिसे नागरिकका कतंव्य है कानूनोंको मानता और 
सरकारका कतंव्य है जनताकी नेतिक भावनाओं, हितों और इच्छाओंकी 
उपेक्षा न करना। किन्तु सरकारी आजाओंका पालन विना सोचे-समझे नहीं 
करना चाहिए, क्योंकि यह दासताका लक्षण है । यदि सरकार जनताकी 
भावनाओंके प्रतिकूल चलती है, यदि उसका शासन अनैतिक और अच्यायपूर्ण 
है, तो सरकारके साथ असहयोग करना जनताका अधिकार है और कर्त॑न्य 
भी है। गांधीजी लिखते हैं, “बुरा शासन करनेवाले शासककी सहायता करनेसे 
इनकार कर देना जनताका प्राचीन कालसे मान्यता-प्राप्त अधिकार है। 
जो बात सरकारके लिए ठीक है वही दूसरे शोषक समुदायों और संस्था- 
ओंके लिए भी ठीक है। 

सरकारके विरुद्ध प्रयृक्त होने पर “असहयोगका प्राथमिक प्रेरक हेतु 
है आत्मशुद्धिके लिए अनैतिक और पदचात्ताप न करनेवाली सरकारके साथ 
सहयोगसे हाथ खींच लेना। दूसरा उद्देश्य है सरकारी नियन्त्रण या देखभालसे 
स्वतंत्र होकर असहाय होनेकी भावनासे छुटकारा पाना, अर्थात्‌ यथासंभव 
सभी मामलोंमें स्वयं अपने-आप पर शासन करना; और इन दोनों उद्देश्योंको 
पूरा करने किसी व्यक्ति या सम्पत्तिको नुकसान पहुंचाने या नुकसान 
पहुंचानकी प्रेरणा देने या उनके प्रति हिसा करनेसे बचना। 

सत्याग्रहियोंकी आत्मशुद्धिका अर्थ है ऐसी महान नैतिक शक्तिका 
विकास, जो सरकारके धमंडकों तोड़ दे और उसे न्याय करने पर विवश 
कर दे। यदि सरकार अनैतिक मार्गको नहीं छोड़ती और न्याय करनेसे 
इनकार करती है, तो असहयोग शासनकी जड़ उखाड़ देता है और सरकारको 
पंगु बना देता है। 

जैसा कि उद्देश्यसे प्रकट है, असहयोग केवल निषेधात्मक ही नहीं है, 
वह जनताका सरकारके साथ सहयोग करनेसे जान-वूझ कर केवल इनकार 

९. यं० इं०, भाग-१, पू० २०५। 

२. स्पीचेज़, पृ० २०५। 

३. यं० ढ७०, भाग-१ प ४२। 
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करना ही नहीं है; असहयोगका विधायक पक्ष भी है। यह विधायक पक्ष हैं 
आन्तरिक अर्थात्‌ आपसी सहयोगका विकास । असहयोगके वाह्म निषेधा- 
त्मक पक्षकी सफलता विधायक आतन्तरिक पक्षकी सफलताके अनुपातमें होती 
है । इसी कारण गांधीजी जनताकी राजनेतिक शिक्षा पर इतना अधिक 
जोर देते थे। जनताके आपसी सहयोगके विना न तो असहयोग व्यापक ही 
हो सकता है और न अहिंसक ही, और दोनों ही दक्ाओंमें वह सफल नहीं 
हो सकता। इस आन्तरिक विकासके अभावमें यदि असहयोग अहिसक और 
सफल भी हो, तो भी सरकारके पतनके वाद असहयोगियोंके लिए सामाजिक 
व्यवस्थाको सुरक्षित रखना असम्भव हो जायगा और परिणाम-स्वरूप अराज- 
कता फैल जायगी। इसी कारण जनता द्वारा असहयोगके प्रयोगमें और 
सामाजिक व्यवस्थाको सुरक्षित रखनेकी उनकी क्षमतामें सामंजस्य रहना 
चाहिए। 

गांधीजीके अनुसार असहयोगका प्रमुख प्रेरक हेतु घुणा या निराकरण- 
शीलता नहीं, वल्कि विधायक प्रवृत्ति है। ग्रांधीजीके शब्दोंमें, “ निस्सन्देह 
असहयोग ऐसी शिक्षा है जो जनमतको विकसित करती है और निश्चित 
तथा स्पष्ट बनाती है। और जैसे ही वह (जनमत) फलप्रद कार्यके लिए 
संगठित हो जायगा, हमें स्व॒राज्य मिल जायगा। 

लेकिन असहयोगके इस विधायक स्वरूप, आंतरिक सहयोगका विकास 
स्वेच्छासे होता चाहिये । सत्याग्रहीकों दूसरोंके मत-स्वातन्त्रध और कार्य- 
स्वातन्त्यके अधिकारका आदर करना चाहिए और उनको अ्रमपूर्ण मार्गसे 
बचानेके लिए केवल समझाने-बुझाने पर ही निर्भर रहना चाहिए। वलपूर्वक 
सहयोगको विकसित करनेका प्रयत्न हिंसा है और हिंसा केवल बुराईको 
जीवित रखती है और बढ़ाती है । इसके अतिरिक्त केवल स्वेच्छा पर 
निर्भर सहयोग ही जनताकी भावना और असन्तोपकी कसौटी हो सकता है," 
और “जो अपनेको फैशन या जवरदस्तीके कारण असहयोगी कहते हैं, वे 
असहूयोगी नहीं हैँ ।”' इसलिए असहयोगके अहिसक होनेके लिए यह आव- 
इयक है कि असहयोगी मतमंदके प्रति सहिप्णु रहें और भिन्न भतवालोंकी 
स्वतन्त्रताका आदर करें। 

हड़ताल 

सत्याग्रही असहयोगके विकासके लिए अहिसकः साधनोंका, विशेष रूपसे 
हड़ताल, सामाजिक वहिप्कार और घरनेका प्रयोग करते हूँ। 
१. सत्याग्रह, पृ० र४।॥ 
- यें० इं०, भाग-१, पृ० १४९। 
सत्याग्रह, पू० र४। 
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हड़तालका अर्थ है विरोध-प्रदर्शनके लिए व्यवसायकों कुछ कालके लिए 
बन्द कर देना। हड़तालका उद्देश्य है जतता और सरकारके मनको प्रभावित 
करना ।' छेकिन हड़ताल बार-बार नहीं होनी चाहिए, नहीं तो वह 
फलप्रद नहीं होगी ।' इसके अतिरिक्त हड़ताल नितान्‍्त स्वेच्छा पर अवलूम्बित 
होनी चाहिए । छोगोंसे कार्य स्थगित करानेके लिए समझाने-बुझाने और 
प्रचारके दूसरे अहिसक साधनोंका ही प्रयोग करना चाहिए । नौकरोंसे-- 
जब तक उनको रखनेवालोंकी आज्ञा न मिल जाय -- काम वन्द करनेके लिए 
नहीं कहता चाहिए। 

सामाजिक बहिष्कार 


सामाजिक वहिष्कारमें हड़तालोंकी अपेक्षा कहीं अधिक दुरुपयोगकी 
सम्भावना है। बहिष्कार प्रयोगके अनुसार अहिसक भी हो सकता है और 
हिंसक भी। गांधीजी महसूस करते थे कि सामाजिक जीवनमें कुछ अंबझमें 
सामाजिक वहिष्कारसे बचना असम्भव है, लेकिन किसी समाजमें उन 
लोगोंके विरुद्ध --जो जनमतकी अवज्ञा करते हें और असहयोगियोंका साथ 
नहीं देते -- बहिष्कारका प्रयोग बहुत मर्यादित रूपमें ही हो सकता है। 

भारतमें सामाजिक बहिष्कार भयावह और कारगर प्राचीन पद्धति है 
और वह जातिप्रथाका समकालीन है। उसका आधारभूत विचार यह है कि 
समाजके लिए यह जरूरी नहीं कि वह वहिष्कृत व्यक्तिको आतिथ्य दे। जब 
गांव सामंजस्थपूर्ण और स्वावरूम्बी थे और व्यक्ति हारा समाजकी अवशज्ञाके 
अवसर बहुत कम होते थे, उस समय सामाजिक बहिष्कार बहुत उपयोगी था। 
लेकिन आधुनिक जटिल परिस्थितिमें जब जनतामें किसी प्रश्नके वारेमें 
गहरा मतभेद हो, गांधीजीके अनुसार, अल्पमतकों बहुमतकी बात माननेको 


विवज्ञ करनेके लिए जल्दवाजीमें इस साधनका प्रयोग अक्षम्य हिसाका एक 
प्रकार है। 


लेकिन कुछ असाधारण परिस्थितियोंमें जब कोई अवज्ञाकारी अल्पमत 
सैद्धास्तिक कारणसे नहीं किन्तु केवल अवज्ञाके कारण या उससे भी अपक्ृष्ट 
कारणसे बहुमतकी बात माननेसे इनकार कर दे,” तब सामाजिक 
बहिष्कारका प्रयोग हो सकता है। लेकिन यह “तभी कारगर हो सकता 
है और उसी दक्षा्में इसका प्रयोग करता चाहिए, जब वहिंष्कृत व्यक्तिको 





१. यं० इं०, भाग-१, पृ० २३। 
२. यं० इं०, भाग-१, पृ० २५८। 
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वह दंडकी भांति न लगे, वल्कि अनुशासन-कार्य मालूम हो।”' बहिष्कृत 
उसको अनुशासनकी तरह तभी स्वीकार करेंगे जब वह अहिसक हो, अर्थात्‌ 
जब वह सम्योचित हो और उसमें अमानुषिकताकी गंध न आये । उसके 
अहिंसक होनेके लिए “यह भी आवश्यक है कि अगर उससे बहिष्कृतको 
असुविधा हो तो प्रयोग करनेवालोंको दुःख हो। 
सामाजिक वहिष्कारका यह अर्थ न होना चाहिए कि किसी मनुष्यको 
आवश्यक सामाजिक सेवाओंसे वंचित किया जाय, अर्थात्‌ उसके नौकरसे 
उसकी नौकरी छोड़ देनेको कहा जाय, उसको खाबा या कपड़ा पानेसे रोका 
जाय या उसको डॉक्टर इत्यादिकों सेवाओंसे वंचित रखा जाय। ऐसा करना 
हिंसा और बल-प्रयोग है। इसी प्रकार यदि मनुष्य वेसब्रीसे किसी व्यक्तिके 
जीवनको गाली, अपमान आदिसे असह्य वना दे, तो वह हिसक वहिष्कारका 
दृष्टांत होगा। दूसरी ओर यदि कोई पादरी अपने सम्मानकी अपेक्षा 
अन्यायी सरकारसे प्राप्त उपाधिकी अधिक कद्ग करे और उसके गिरजाघरमें 
आनेवाले उसके नेतृत्वमें प्रार्थना करनेसे इतकार कर दें, तो वह शान्तिमय 
वहिष्कारका दृष्टान्त होगा। इसी प्रकार यदि किसी व्यक्तिको, जो किसी 
महत्त्वपूर्ण मामलेमें दृढ़, स्पष्ट जनमतकी अवज्ञा करता है, सामाजिक 
सेवाओंसे नहीं वल्कि सामाजिक सुविधाओं और रियायतोंसे वंचित रखा 
जाय, तो उसमें कोई हिसाकी वात न होगी। उदाहरणके लिए, भोजोंमें 
* निमंत्रण या भेंट देवा इत्यादि ऐसी रियायतें हैँ, जिन्हें रोक देना अनुचित न 
'होगा। इस मर्यादित रूपमें भी सामाजिक बहिष्कारका प्रयोग थोड़ेसे सिश्चित 
अवसरों पर ही करना चाहिए और हर हालतमें बहिष्कार करनेवालोंको 
इस साधनका प्रयोग स्वयं अपनेको जोखिममें डालकर ही करना चाहिए। 


घरना 


जव धरलनेका प्रयोग अहिसक प्रतिरोवके साधनके रूपमें हो तव 
उसको वल-प्रयोगसे बचना चाहिए और केवल समझाने-बुझाने पर निर्भर 
रहना चाहिए | भारतमें सन्‌ १९१०-२२ और १९३०-३४ के अहिंसक 
आन्दोलनोंगें गांधीजीनें शराव, अफीम और विदेशी कपड़ेकी दुकानों पर 
धरना देनेकी राय दी थी। दूसरे आन्दोलनोंमें यह कार्य लगभग सभी 
स्थानोंमें केवल स्त्रियोंने ही किया था । लेकिन गांधीजी इसके विरुद्ध थे 
कि धरना देनेवाले किसी स्थानकों इस प्रकार घेरकर एक. दीवार-सी 
बनाकर वैठ जाय॑ या लेट जाय॑ं कि कोई भी मनुष्य धरना देनेवालोंके शरीर 


१. यं० इं०, भाग-१, पृ० ३००। 
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पर पैर रखे विना उस स्थानमें आ या वहांसे बाहर जा ने सके । इस 
प्रकारके धरनेकों गांधीजी हिंसक और वर्बरतापूर्ण बताते थे। बल-प्रयोगका 
भद्दा तरीका होनेके कारण वह बर्वरतापूर्ण है। वह हिसासे भी बदतर है, 
क्योंकि “अगर हम अपने विरोधोसे लड़ते हैं तो हम उसे कम-से-कम 
बंदलेमें चोट तो करने देते हैं। लेकिन जब हम यह जानकर उसे अपने 
ऊपर चलमनेकी चुनौती देते हैं कि वह ऐसा नहीं करेगा, तो हम उसकी 
स्थितिको अधिक-से-अधिक भद्दी बना देते हैं और उसके सम्मानकों ठेस 
पहुंचाते हैं।” 

शांतिमय घरनेका उद्देश्य मह नहीं है कि उन मनृष्योंका रास्ता रोका 
जाय, जो कोई विशेष कार्य करना चाहते हैं । उसका उद्देश्य यह है कि 
जन-निर्षधकी शक्ति पर निर्भर रहा जाय, जनमतकी अवज्ञा करनेवालोंको 
चेतावनी दी जाय और उनको लज्जित किया जाय।' शान्तिमय धरनेमें 
बल-प्रयोग करते, धमकाने, अशिष्टता दिखाने, किसीका पुतला बनाकर 
जलाने या दफन करने और भूख-हड़ताल करने इत्यादिके लिए स्थान नहीं 
होना चाहिए । घरनेमें उपवासका प्रयोग तभी हो सकता है जब करार- 
भंग किया गया हो और जब दोनों पक्षोंम|ं पारस्परिक संम्भाव और 
प्रेम हो।' 

ऊपर लिखे साधनोंका प्रयोग सत्याग्रही असहयोगको विकसित और 
गतिशील बनानेके लिए करते हैं। इस असहयोगका अन्तिम रूप है सविनय 
अवज्ञा। गांधीजीने सन्‌ १९३० में लिखा था, “थोड़ा सोचनेसे यह प्रकट हो 
जायगा कि सविनय अवज्ञा असहयोगका आवश्यक अंग है। आप सरकारकी 
आज्ञाका पालन करके उसकी अधिक-से-अधिक सहायता करते हैं।”* कुछ 
अच्छाइयां तो बुरे-से-बुरे राज्यमें भी होती हैं। लेकिन यदि राज्य अ्रप्टा- 
चारी है, तो जनताको राज्यकी पूरी व्यवस्थाको ठुकरा देना चाहिए।" 

देश और कालकी परिस्थिति-विदेषके अनुसार असहयोगकी विस्तारकी 
बातें बदलती रहेंगी । जो आवश्यक है वह है सरकार्‌की दी हुई सजाको 
विना हिसा और दुर्भावनाके सहनेकी और उसके भड़काने पर भी अहिंसक बने 
रहनेकी असहयोगियोंकी क्षमता और जनताकी दृढ़ सहानुभूति तथा सहायता । 

१. सत्याग्रह, पुृ० ९०। 

२. ह०, २७-८-३८, पृ० २३४। 

३. हिस्द्री ऑफ दि कांग्रेस, पृ० ३६८ । (शान्तिमय धरलेके बारेमें 
सन्‌ १९३१ में दी हुई गांधीजीकी हिंदायतें देखिये ।) 
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याद रखना चाहिए कि जनताका सामूहिक दबाव असहयोगकी सफलताकी 
महत्त्वपूर्ण आवश्यकता है। 

गांधीजीके सन्‌ १९२०-२२ के असहयोग-आन्दोलनका विस्तृत इतिहास 
हमारे विपयके वाहर हैं, लेकिन उन वातोंका संक्षिप्त विवरण, जिनको 
गांधीजीने असहयोगके कार्यक्रमका अंग बनाया था, यहाँ अनुपयुक्त न होगा -- 
विशेष रूपसे इसलिए कि राष्ट्रीय पैमाने पर किये गये असहयोगका यह पहला 
दृष्टांत है।' 

खिलाफत कमेटीके हारा स्वीकृत गांधीजीकी प्रारम्भिक योजनाके 
अनुसार यह निश्चित हुआ था कि असहयोगका प्रयोग “ निर्धारित, निश्चित 
प्रगतिशील चार चरणोंमें ” हो। ये चरण थे, उपाधियोंको और अवेतनिक 
पदोंको त्याग देना, छोगोंसे सरकारी नौकरी छोड़नेके लिए कहना, पुलिस और 
फौजको सरकारी नौकरीसे हटाना और करबन्दी ।' वादमें पहले चरणमें 
कचहरियोंका वकीलों और जनता हारा, स्कूलों और कालिजोंका शिक्षकों 
और विद्यार्थियों द्वारा, व्यवस्थापिका सभाओंका उसके सदस्यों द्वारा और 
चुनावोंका मतदाताओं द्वारा बहिष्कार भी सम्मिलित कर दिया गया था। 
स्वदेशीको प्रोत्साहन, विदेशी कपड़ोंका त्याग और उनके स्थानमें एकमात्र 
खादीका प्रयोग; स्थानीय वोडॉसे नामजद सदस्योंका त्यागपत्र; सरकारी 
दस्वारों और दूसरे सरकारी या अर्व-सरकारी समारोहोंमें जानेंसे इनकार 
__ थे सब भी पहले चरणमें ही शामिल थे। 

इनमें से हरएक निषेधात्मक वातका विधायक चरण भी था, ताकि 
जैसे ही सरकार पंगु हो जाय वैसे ही समानान्तर सत्याग्रही सरकार 
उसका स्थान ले सके और सामाजिक व्यवस्थाकों अक्षुण्ण बनाये रख सके। 
सन्‌ १९२० में गांघीजीने लिखा था, “जब हम फौज और पुलिसको बड़े 
पैमाने पर सरकारी नौकरियोंसे अलग करनेको तैयार होंगे तब हम अपनी 


१, प्राथमिक रूपमें असहयोगका सिद्धान्त हमको गांधीजीके ' हिन्द- 
स्वराज्य ' में मिलता है: “हमारी समझें आपकी (अंग्रेजोंकी) खोली हुई 
शालाएं और अदालतें किसी कामकी नहीं । उनके बदले हमारी जो असलो 
पाठशालाएं और बदाऊतें थीं, उन्हींको हम फिरसे स्थापित करना चाहते 
हैं।. « « विछायती या यूरोपका कपड़ा हमें नहीं चाहिए। हम तो इस 
देशमें पैदा होने और वननेवाली चोजोंस ही अपना काम चला छेंगे। . हे 
हमारी इच्छाके विरुद्ध जो काम आप करेंगे, उसमें हम आपकी कोई मदद 
न करेंगे। यह हम जानते हैँ कि हमारी मददके बगर आप एक कदम भी 
नहीं उठा सकते।” हिन्द स्वराज्य, पृ० १९२-९५४। 
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रक्षा करनेके योग्य हो चुकेंगे। अगर पुलिस और फौज देशभक्तिके कारण 
नौकरियां छोड़ें, तो में निश्चय ही उनसे यह आशा कहूंगा कि वे उसी 
कतेव्यका राष्ट्रीय स्वयंसेवकोंकी तरह पाछत करें । असहयोगका आन्दोलन 
स्वचालित संयोजनाका (आन्दोलन) है । अगर सरकारी स्कूल खाली हो 
जाते हैं, तो में निश्चय ही आशा करूँगा कि राष्ट्रीय स्कूल स्थापित हो 
जायंगे। अगर वकील सामूहिक रूपसे अपनी वकालत स्थगित कर दें, तो 
वे पंचायती अदालतें बनावेंगे और राष्ट्रको आपसी झगड़े तय करनेकी 
और अन्यायीकों सजा देनेकी अधिक सस्ती और शीक्रतासे काम करनेवाली 
पद्धति मिल जायेगी।” “इसलिए अहिंसक साथनोंसे प्राप्त स्वराज्यका अर्थ 
विश्वंखहता और अराजकताका मध्यवर्ती काछः कभी नहीं हो सकता। 
अहिसा द्वारा प्राप्त स्व॒राज्य इस तरहकी प्रगतिशील शांतिपूर्ण क्रांति होगी, 
जिसमें एक सीमित निगमके पाससे शक्तिका जनताके प्रतिनिधियोंके 
हाथोंमें आना वैसा ही स्वाभाविक होगा, जैसा कि एक पूरी तरह पके 
हुए फलका सुपोषित वृक्षसे गिरता।”* सन्‌ १९४६ में उन्होंने कहा था: 
“अहिसक क्रांति शवित छोननेकी योजना नहीं है। वह सम्बन्धोंमें ऐसे 
आमूल परिवर्ततकी योजना है, जिसका अन्त शक्तिके शांतिमय हस्तांतरणमें 
होता है।” ' 

जहां तक स्वदेशीका सम्बन्ध है, उसका स्पष्ट अथे है उन विदेक्षी 
वस्तुओंका वहिष्कार, जो किसी देशमें सावंभौम रूपसे काममें आती हूँ और 
जिनको देशमें ही वना लेना आवदयेक है। विदेशी कपड़ा इसी प्रकारकी 
वस्तु है और उसका वहिष्कार अहिसक रूपसे संयोजित अर्थ-व्यवस्थाका 
आवश्यक निषेधात्मक पक्ष है। सन्‌ १९२०-२२ में गांधीजी विदेशी कपड़ेके 
केवल बहिष्कारके ही नहीं बल्कि विनाशके भी पक्षमें थे और जुलाई १९२१ में 
उन्होंने स्वयं बम्बईमें विदेशी कपड़ेकी होलीका समारम्भ किया था। 





१. यं० ३०, भाग-१, पृ० ६४१-४२। 

२. यं० ईं०, भाग-१, पृ० २९३। 

३. हु०, १०-२-४६, पृ० १४। 

४. देशवन्धु सी० एफ० एन्ड्रज़ने अपने विदेशी भाइयों और वहनों द्वारा 
बनाये हुए कपड़ोंको जलानेकी नीतिका विरोध किया था। कपड़ोंकी होली 
उनको हिंसापूर्ण, अस्वाभाविक और विक्वत-सी मालम हुईं। उनकी राय थी 
कि इसके कारण देश पिछड़ जायेगा और वह यूरोपमें चाल पुरानी स्वार्थयुक्त 
दोषपूर्ण प्रजातीयता-प्रधान राष्ट्रीयवाकों अपना लेगा । छेकिन गांधीजीकों 


विदेशी कपड़ोंका विनाश उच्चतम नेतिक दृष्टिकोणसे ठीक जंचा । इस विनाझमें 
जज फाओज+जिक्च-+ के हुयी. चऊऋच्ह- 
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राप्ट्रीय पैसाने पर असहयोग भारतवर्पमें एक विलकुल नया आंदोलन 
था। जनतामें रचनात्मक कार्यके रूपमें उसके लिए पहलेसे काफी तेयारी नहीं 
हुई थी। जनताको अध्यवसायपूर्ण संगठित राजनैतिक आंदोलनका अनुभव न 
था। और वह अभी अहिसाके सन्देशकों अपना नहीं पाई थी। इसके अति- 
रिक्‍त प्रारंभसे ही पग-पग पर आदोलनकों हिसाका सामना करना पड़ा। 
इसलिए स्वाभाविक रुपसे गांबीजी इसके लिए उत्सुक थे कि “वांछित 
उद्देश्यकी प्राप्तिके अनुरूप देशको कम-से-कम जोखिममें डालें और उससे 
कम-से-कम वलिदानकी मांग करें। 

गांधीजीकी राय थी कि जनताके राजनेतिक अनुभवकी कमीके कारण 
आन्दोलनका प्रारम्भ सम्पन्न वर्गोको करना चाहिए और जनताको आन्दोलनके 
वादके चरणोंमें हिस्सा लेना चाहिए। इसके अतिरिक्त आंदोलनके प्रारंभिक 
चरणका अधिकतम सम्बन्ध इन वर्गोसि ही था। वादके चरणोंके लिए उनकी 
आशा जनता पर आधारित थी और इन वातोंका प्रारंभ तब होनेकों था 
जब जनताको अहिंसाकी शिक्षा मिल चुकती । लेकिन शिक्षित वर्गोकी अहिसा 
दु्वेल थी, क्‍योंकि उन्होंने अहिसक पद्धतिको, हिसाके प्रयोगकी क्षमताके 
अभावमें, केवल काम चलानेकी नीतिकी तरह अपनाया था। आंदोलनके 
लिए यह वड़ी रुकावट थी, क्योंकि उच्च वर्गोकी दुर्बह अधकचरी अहिसामें 
जनताको प्रेरणा देनेकी शक्ति न थी। 

गांधीजी जिस तरह भी हो देशको हिंसासे वचानेके लिए उत्सुक थे 
और इसलिए असहयोगके अन्तिम भागोंके बारेमें स्वाभाविक रीतिसे बहुत 
सतर्क थे तथा धीमी रफ्तारसे कदम बढ़ाना चाहते थे। सरकारी नौकरियां 


विनाश पर नहीं, विदेशी कपड़ोंके विनाश पर था। वास्तवमें विनाश इस 
बातका साधन था कि भारतकी प्रजातीय दुर्भावना विदेशियोंसे उनके बनाये हुए 
कपड़ोंकी ओर मुड़ जाय। विदेशी कपड़ोंका प्रेम विदेशी राज्यकी स्थापनाका 
और देशके आर्थिक शोपणका कारण था और इसलिए वह गुल्ममीका प्रतीक 
और लज्जाका चिह्न था। होलीका प्रेरक हेतु घुणा नहीं थी, बल्कि पिछले 
पापोंका पश्चात्ताप था। होली जनताके मनको जितनी प्रभावित करती थी 
और उसमें उत्साह भरती थी, उतना कोई और साधन नहीं कर सकता 
था। होलीका अर्थ था भारतवर्षके विदेशी कपड़ोंके प्रेमको जलाना और वह 
एक गहरी वीमारीके लिए जरूरी डॉक्टरी अस्त्रक्रिया (ऑपरेशन ) की 
तरह था। गांधीजी इस कपड़ेको हिन्दुस्तानके निर्धनोंमें बांट देनेके विरुद्ध 
थे, क्‍योंकि इस प्रकारका कुदान निर्धनोंकी देशभक्ति, आत्म-सम्मान और 
प्रतिप्ठाके विरुद्ध था। यं० इं०, भाग-१, पृ० ५५३-६२ | 
१. स्पीचेज़, पू० ५४२। 


२५६ सर्वोदिय तत्व-दर्शन 


छोड़नेके सम्वन्धर्में उन्होंने इस बाद पर जोर दिया कि किसी भी सरकारी 
नौकर पर दवाव न डाला जाय। जब तक ये नौकर अपना और अपने 
आश्रितोंका भरण-पोपण करनेके योग्य न हो जायं, या जब तक कौम उनको 
व्यवसायका साधन ने दे सके, तव तक उनसे नौकरी छोड़नेके लिए नहीं 
कहना चाहिए। और न सव प्रकारके नौकरोंकों भी नौकरी छोड़नेके लिए 
एकदम कहना चाहिए। अंग्रेजोंके निजी नौकरोंकी तो नौकरी छोड़नेकी बात 
ही न उठानी चाहिए; क्‍योंकि यह आन्दोलन अंग्रेजोंके विरुद्ध न था।' 
गांधीजीके अनुसार तीसरा चरण, पुलिस और फौजकी नौकरी छोड़ना एक 
दूरवर्ती उद्देश् था। इससे भी अधिक दूर गांधीजी चौथे चरणकों--कर- 
वंदीको -- मानते थे । करवंदीका प्रारंभ करनेकी तव तक सम्भावना नहीं 
थी जब तक यह निश्चय ने हो जाय कि जनता हिंसक नहीं बनेगी। 
बादमें गांधीजी, अखिल भारत कांग्रेस कमेटी और कार्य-समितिने 
सरकारी नौकरोंको तथा पुलिस और फौजको भी अपनी नौकरी छोड़ देने 
और दूसरे धन्धोंसे, उदाहरणके लिए कताई-बुनाईसे, अपना भरण-पोपण 
करनेका आदेश दिया।' लेकिन इन दो अन्तिम चरणोंके बारेमें गांधीजीकी 
नीति बहुत सतरकंताकी थी । उनको हिसाका डर था। कांग्रेस' नौकरीसे 
अलग होनेवाले सरकारी नौकरोंको भरण-पोषणमें सहायता देनेमें अशकत थी। 
इसलिए पुलिस, फौज और दूसरे सरकारी नौकरोंमें तौकरी छोड़ देनेका 
बहुत प्रचार न हुआ | 
यद्यपि कार्यक्रमके इन दोनों भागों पर अमल ने हुआ, लेकिन करवंदी 
-- जिसको प्रारम्भमें गांधीजी नौकरियोंकों छोड़नेसे भी अधिक दूरकी वात 
समझते थे -- चालू होते-होते ही रह गईं। सन्‌ १९२१ में सरकारने आस्दो- 
लनको दवानेके लिए घोर दमन शुरू किया। उसकी प्रतिक्रिया यह हुई कि 
विभिन्न प्रांतोंने संवितय अवज्ञा प्रारंभ करनेकी आज्ञा मांगी | अक्तुवर 
१९२१ में कार्य-समितिनं उन व्यक्तियोंको सविनय अवज्ञाकी भाज्ञा दे 
दी, जिनके स्वदेशी-प्रचारके कार्यमें सरकार रुकावट डाले।” ५ नवम्बर, 
१२१ को अखिल भारत कांग्रेस कमेटीन सविनय अवज्ञाके क्षेत्रको विस्तत 
कर दिया और प्रांतीय कांग्रेस कमेटियोंको उनकी जिम्मेदारी पर व्यक्तिगत 
सविनय अवज्ञाके अतिरिक्त सामूहिक सविनय अवज्ञा भी प्रारंभ करनेका 


१. यं० इं०, भाग-१, पृ० १९१। 
२. यं० इईं, भाग-१, पृ० १९२। 
यं० ३०, भाग-१, पृ० १०३०; हिस्ट्री ऑफ दि कांग्रेस, 
पुृ० ३६१, ३६६। 

४. हिस्दी ऑफ दि कांग्रेस, प० ३६७। 


ज्श्प 
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अधिकार दे दिया। सविनय अवज्ञामें करवन्दी भी शामिल थी और उसका 
प्रारम्भ उन चुने हुए जिलों और तहसीछोंमें होनेका था, जिन्होंने साम्प्र- 
दायिक एकता, खादी और अस्पश्यता आदि अहिसासे सम्बन्ध रखनेवाली 
शर्तोकी पूरा कर लिया हो।' सवितय अवनाका आंदोलन ७ फरवरी, 
१९२२ को वारडोलीमें शुरू होनेको था। वारडोलीके बाद मद्रास प्रान्तमें 
(गुल्तूरके १०० गांवोंकी बारी आती और आंदोलत देशभरमें फैल गया 
होता।  वास्‍्तवमें गांधीजीकी आज्ञा मिल जानेकी आश्ार्मे गक्तूरमें कर 
नहीं दिये गये थे और जब तक कांग्रेसका प्रतिबन्‍्ध था, सरकार पांच 
प्रतिशत कर भी वसूल न कर सकी थो।' लेकित चौरीचौराकी हिसाके 
कारण संविनय अवज्ञाका आंदोलन स्थगित कर दिया गया । 'वौरीचोराके 
हिंसाकांडके पहले बंबई, मद्रास और दूसरे स्थानोंमें भी हिसापूर्ण घटनाएं 
हो चुकी थीं। संविनय अवज्ञाके एकाएक स्थग्रित किये जानेसे देशको 
बहुत निराशा हुई, सरकारके दमनकी भीपणता बढ़ गई, गांधीजी और 
दूसरे नेता कैद कर लिये गये और सत्याग्रह-आत्दोलन धीमा पड़ गया। 
नवम्बर १९२२ में सविनथ अवज्ञा कमेटीकी सिफारिशके अनुसार अखिल 
भारत कांग्रेस कमेटीने एक प्रस्ताव 'पास किया कि देश अभी सविनय 
अवज्ञाके लिए तैयार नहीं था। उस समय तक सत्याग्रही कैदियोंकी संख्या 
३०,००० तक पहुंच चुकी थी। 
अहिसक प्रतिरोधका दूसरा आंदोलन (१९३०-३४ ) प्रमुख रूपसे 
सविनय अवज्ञाका आंदोलन था और वहींसे शुरू हुआ था जहां पहले आंदोलन 
(१९२०-२२ ) का अन्त हुआ था। इस आत्दोलनमें पहलेके असहयोग 


१. हिस्द्री ऑफ दि कांग्रेस, पृु० ३६८। 
मालम होता है कि गांवीजीका विचार यह था कि वारडोली और 

उसके पास-पंड़ोसमें सफल होनेके बाद सविनय आज्ञाभंगको एक जिलेके बाद 
दूसरा अपनाता जाय और इस प्रकार पूरा देश स्वतन्त्र हो जाय। कृष्णदासके 
अनुसार गांधीजीका कहना था कि, “जब वारडोलीमें स्वराज्यका विजयी 
झंडा फहराने लगे, तो वारडोलीके पासके तालकेकी जनताको वारडोलीके 
पदचिह्नों पर चलकर अपने यहां स्वराज्यके झंडेको गाड़नेका प्रयत्त करता 
चाहिए। इस प्रकार देशभरमें व्यवस्थित क्रमसे एकके वाद दूसरे जिलेको 
स्व॒राज्यका झंडा फहराना चाहिए।  कृप्णदास : सेवन' मंथ्स विद महात्मा 
गांधी, भाग-१, पृ० ३७४। 

३. हिस्द्ी ऑफ दि कांग्रेस, पृू० ३९०-९१ और ३९८। 

४. ब्रेल्सफो्डके अनुसार यह संख्या ५०,००० वीं! हेख्यिं पोलक 
इत्यादि : महात्मा गांबी, पृ० १५७॥ 

. 


स. त.-१७ 


२५८ सर्वोदय तत्व-दर्शन 


आँदोलनके' कार्यक्रमको कुछ महत्त्वपूर्ण बातें शामिल कर छी गई थीं। उदा- 
हरणके लिए, विद्यालयों, कचहरियों, विदेशी कपड़ों और शरावका बहिष्कार, 
सरकारी नौकरोंकों नौकरी छोडनेका और व्यवस्थापिंका सभाओंके सदस्योंको 
इन सथाओंमें न जानेका आदेश -- इन सभी वातों पर जोर दिया गया 
था। विलायती कपड़ेका वहिष्कार जोरोंके साथ विस्तुत और फलप्रद रूपमें 
किया गया था। असहयोग-पद्धतिके दृष्टिकोणसे इस आंदोलनमें एक महत्त्वपूर्ण 
बात हुई । ४ मई, १९३० को गांधीजीकी गिरफ्तारीके वाद कांग्रेसने 
विलायती चीजों और विलायती बैंकों, बीमा कम्पनियों, जहाजों और इसी 
तरहकी दूसरी संस्थाओंका जोरोंसे वहिष्कार शुरू किया। 

गांधोजीने पहले कभी इस' तरहके व्यापक बहिष्कारका समर्थन नहीं 
किया था। जैसा हम चौथे अध्यायमें बता आये हैं, वे इस प्रकारके 
बहिष्कारको दंड-प्रधान और इसलिए हिसामय समझते थे । यह परिवर्तन 
उनकी अनुपस्थितिमें किया गया था। लेकित जैसा कि उनके कुछ लेखों 
और इंग्लैंडमें दिये गये उनके भाषणोंसे प्रकट होता है, वे इस परिवर्तनके विरुद्ध 
नहीं थे।' इसके अतिरिक्त, सन्‌ १९३२ में ही लंदनसे उत्तके लौटनेके बाद 
कार्य-समितिने एक बार फिर वहिष्कारके इस व्यापक रूपको स्वीकार किया। 
सम्भवतः: गांधीजीने इस परिवतंनका विरोध न' किया होगा। क्योंकि सरकारसे 
लड़ाई शीघ्र छिड़नेवाली थी और उस समय कार्य-समितिने सेनापतिकी 
इच्छाकी उपेक्षा न की होगो। कांग्रेसका बहिष्कार-सम्बन्धी प्रस्ताव यह था: 
“अहिसक संग्राममें भी उत्पीड़क द्वारा तैयार किये गये मालका बहिष्कार 
करना सर्वेथा वैध है, क्योंकि अत्याचार-पीड़ित व्यक्तियोंका यह कर्तव्य कभी 
नहीं है कि वे आततायीके साथ व्यापारिक सम्बन्ध बढ़ावें अथवा कायम रखें। 
इसलिए ब्रिटिश माल और ब्रिटिश कम्पनियोंका बहिष्कार पुनः आरंभ किया 
जाय और जोरोंसे चछाया जाय। * 

माठ्म होता है कि अब ग्रांधोजीको यह विश्वास हो गया था कि 
आशिक वहिष्कारका प्रयोग अत्याचारीके साथ असहयोगके अहिंसक साधनकी 
तरह हो सकता है और होना चाहिए। जब उसका प्रयोग किया जाय तो 
जोर वहिष्कारके नैतिक पक्ष पर रहना चाहिए।* लेकिन कठिनता यह है कि 

१. हिस्ट्री ऑफ दि कांग्रेस, पृ० ६७३ और ६८३-८४। 

२. दि नेशन्स वॉइस, पृ० २०७, २०८ और २११; यं० इं०, 
२६-३-३१, पृू० ३७ और २-४-३१, पु० ५७। 

३. हिस्ट्टी ऑफ दि कांग्रेस, पृ० ८७०। 


दी ४. अन्तर्राष्ट्रीय अन्यायके विरुद्ध वहिष्कारके प्रयोगके सम्बन्धमें 
गैके मृतके लिए देखिये अध्याय ११। 


सामूहिक सत्याग्रह -२ र्५९ 


वहिप्कारके फलप्रद होनेंके लिए अत्याचार-पीड़ितोंके एकमत होनेकी आव- 
इयकता पड़ती है और इसके लिए सत्याग्रहीकी सामूहिक दवाव डालनेवाले 
संदिग्ध उपायोंकों भो काममें लानेका प्रलोभन होता है। इस प्रकार दुर्भावना 
बढ़तो है; सत्याग्रही कष्ट सहनेके स्थानमें विरोधीको कष्ट पहुंचानेकी वात 
सोचने लगते हैँ और सत्याग्रहकी उच्च नंतिकता लोप होते लगती है। लेकिन 
दूसरी ओर अतन्यायीके साथ व्यापार करनेका अरये है उसके साथ सहयोग 
करता और उसकी अनैतिकतामें मदद करना । इसके अतिरिक्त दुर्भावना 
और हिंसा वहिष्कारका आवश्यक अंग नहीं हैं और यदि सत्याग्रहियोंका 
अनुशासन ठीक हो तो उनसे वचा जा सकता है। 

इसो प्रकार २७ जून, १९३० के एक प्रस्तावसे कार्य-समितिने जनतासे 
अनुरोध किया कि “जिन सरकारी नौकरों और दूसरे छोगोंने राष्ट्रीय 
आंदोलनका गला घोटनेके लिए जनता पर अमानुषिक अत्याचार करनेमें सीधा 
भाग लिया है, उन सबका संगठित और कठोर वहिष्कार किया जाय। /* 
जव यह प्रस्ताव पास हुआ उस समय गांधीजी जेलमें थे। प्रस्ताव सामाजिक 
वहिष्कार-सम्बन्धी गांधीजीके विचारोंके विपरीत था, जिनका हम ऊपर इसी 
अध्यायमें विवेचन कर चुके हैँ। उनके गोलमेज परिपद्से छौठने पर 
कार्य-समितिने वहिष्कार-सम्बन्धी अपने आदेझ्ष्में परिवर्तन कर दिया और 
जनताको याद दिलाया कि “सरकारी अधिकारियों, पुलिस अथवा राष्ट्र- 
विरोधियोंकों हानि पहुंचानेकी दृष्टिसे किसी भी दशामें सामाजिक वहिष्कार 
नहीं किया जाना चाहिए। यह .अहिसा-वृत्तिके स्वंथा विरुद्ध है।”' 


सबविनय अवज्ञा 


संविनय अवज्ञा असहयोगका उपसंहार, अन्तिम चरण और उम्रतम रूप 
है। गांधीजी उसे “सशस्त्र क्रान्तिका पूर्ण, कारगर और रक्‍्तहीन स्थानापन्न ”* 
वताते थे। असहयोगका दूसरा चरण सविनय अवज्ञाके लिए तैयार करता है। 
और यदि सत्याग्रही इन साधनोंका भलीभांति प्रयोग करें, तो उनको राज्यके 
कानूनोंको तोड़ना ही पड़ेगा। 

सविनय अवज्ञा असहयोगके दूसरे साधनोंकी अपेक्षा अधिक उम्र और 
शीघ्रगामी है और इसलिए उसमें अधिक खतरा है और उसके प्रयोगमें 
अधिक सतकंताकी जावश्यकता है। गांधीजीके अनुसार असहयोगका प्रयोग 
जनता और समझदार वच्चे भी कर सकते हूँ। किन्तु बिता सजाके डरके 


१. कांग्रेसका इतिहास, पृ० ३२२। 
२. कांग्रेसका इतिहास, पृ० ४१८ 
३. यं० इं०, भाग-१, पृ० ९३८। 


२६० सर्वोदिय तत्त्व-दर्शन 


स्वेच्छासे कानूनोंका पालन सविनय अवज्ञाकी पूर्व मान्यता है, इसलिए 
सविनय अवज्ञाका प्रयोग अन्तिम साधनकी तरह ही और, कम-से-कम 
प्रारम्भमें, चुने हुए व्यक्तियों द्वारा हो सकता है।' असहयोग और सविनय 
अवज्ञा दोनोंका ही ध्येय है अन्यायी, अनेतिक अर्थात्‌ अजनतन्त्रवादी सरकार- 
को-- जो जनताके उद्घोषित संकल्पकी अवज्ञा करतो है--पंगु बना 
देता । असहयोगकी (अर्थात्‌ सविनय अवज्ञाके अतिरिक्त असहयोगके दूसरे 
साधनोंकी ) सफलताके लिए जनताका छग़भग एकमत होना आवश्यक है; 
लेकिन सवितय अवज्ञाके कारगर होनेके लिए न तो इतनी व्यापकता 
आवश्यक है, और न इसकी आशा ही की जा सकती है। 

गांधीजीके अनुसार सविनय अवज्ञाका अर्थ है “मर्वेतिक सरकारी 
कानूनोंको भंग करना । सविनय अवज्ञा इस बातकी द्योतक है कि प्रति- 
रोधकारी सविनय अर्थात्‌ अहिसक रूपसे कानूनको अवज्ञा करता है। ' सविनय 
अवज्ञा वास्तवर्में विनय और आज्ञाभंगका, अर्थात्‌ अहिंसा और प्रतिरोधका, 
सामंजस्थ है । मनृष्यके नैतिक विकासके लिए बुरे कामनूनोंका विरोध 
आवश्यक है, लेकिन स्थिर सामाजिक व्यवस्थाके लिए, जिसके बिना 
मनुप्यका जीवन और विकास सम्भव नहीं है, विनय आवश्यक है। 

अवज्ञा स्वयं विनाशक है और समाज-व्रोधी है। छेकिन उससे भी 
निक्ृृष्ट है अनेतिक कानूनका मानना; और वह कभी कर्तव्य नहीं हो सकता। 
माननके योग्य वही कानून है, जो नैतिक हो और जनतंत्रवादी रीतिसे वना 
हो। जनतन्त्रमें भी कुछ चरम स्थितियोंमें यदि नागरिक वैधानिक साधनों द्वारा 
अनैतिक कानूनको रद नहीं करा सकता, तो उसे अपनी अन्तरात्माके प्रति 
निष्ठावान रहनेके लिए उस कानूनकी अवज्ञा करनी चाहिए। प्रजातस्तरवादी 
राज्योंमें कानून और अच्तरात्मामें विरोध बहुत कम उठता है, लेकिन 
अजनतन्त्रवादी राज्योंमें और पराधीन देझ्षोंमें सत्याग्रहीको इस स्थितिका 
सामना निरन्तर करना पड़ता है। राज्यके अनैतिक कानूनोंकी अवज्ञा 
वास्तवर्मं एक उच्चतर नैतिक विधान --सत्य और न्यायके विधान-- के 
प्रति आज्ञाकारिता है। इस प्रकार सविनय अवज्ञा स्वतन्त्रता और कानममें 
सामंजस्य स्थापित करनेका प्रयत्न है। 

हि लेकिन सविनय अवज्ञा जोखिमसे भरा अस्त्र है और उसका प्रयोग बहुत' 
हर अवसरों पर और वड़ी सतर्कतासे करना चाहिए। गांधीजीके शब्दोंमें, 
उसके प्रयोगको सोची जा सकनेवाली सभी रुकावटोंके द्वारा सुरक्षित 

रखता चाहिए। हिंसा और सार्वजनिक अराजकताके विस्फोटके विरुद्ध प्रत्येक 

१. यं० ईं०, भाग-१, पृ० २२३। 

२. यं० इं०, भाग-१, पृ० २२॥ 
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सम्भव प्रवन्ध करना चाहिए। उसके विस्तार और क्षेत्रकों किसी विशेष 
मामछेकी कम-से-कम आवश्यकता तक सीमित रखना चाहिए।' 

इस साधनका प्रयोग सजनात्मक और जीवनप्रद तभी हो सकता 
जब *अवज्ञा ' की अपेक्षा उसके विद्येषष 'सविनय पर अधिक जोर दिया 
जाय।' 'सविनय” अपराधयक्‍त, विनयहीन और हिसात्मकका विपरीत 
अर्थ वतानेवाला है। अपरावयक्त अवज्ञा उसी तरह उच्छुखड, अराजक 
और जीवन-विनाशक है, जिस तरह सविनय अवज्ञा विकासकारी, जीवन- 
दायक और स्वतंत्रता-वर््धक् है। गांधीजीका कहना है कि “ अवज्ञा सविनय 
तभी होती है जब उसमें सच्चाई हो, वह आदरपूर्ण और नियंत्रित हो. 
दंभपूर्ण चुनौतीकी भावनासे मुक्त हो, किसी अच्छी तरह समझम बानेंवाले 
सिद्धांत पर आधारित हो और--यह सबसे अधिक महत्त्वपूर्ण झर्ते | 
उसके पीछे कोई दर्भावना या घणा न हो।”' सविनयका अर्थ अवसरके 
अनुकूल वाह्य वाणीकी नम्नता नहीं, वल्कि आंतरिक नम्नता और विरोबीके 
साथ भलाई करनेकी इच्छा है।' यदि “'अवज्ञा का उद्देश्य हो विरोधीको 
परेशान करना या व्यक्तियत स्वार्थपूर्ण छाभ प्राप्त करना, ने कि / अन्यायतते 
छुटकारा पानेके लिए कष्ट-सहन करना, / ' तो वह अवज्ञा सविनय नहीं है। 
वह सविनय तभी होगी जब प्रतिरोध करनेवाले अनुशासनमें रह चुके हों 
और वातावरण शांत और अहिसक हो । इसलिए यह आवश्यक है कि 
सविनय अवज्ञाके पहले प्रतिरोध करनेवालेको सविनय आज्ञाकी बान रही 
हो। जैसा कि गांवीजीने सन्‌ १९१९में मड़ियाद और अहमदाबादकी 
हिंसापूर्ण घटनाओंके बाद महसूस किया था, उन लोगोंके हाथमें सवितय 
अवज्ञाका साधन दे देना, जिन्हें सजाके डरके विना काननको स्वेच्छासे 
माननेकों आदत नहीं है, हिमालयकी-सी वड़ी भूल है। सविनय अवजाका 
अधिकार उन्हींको प्राप्त होता है, जो राज्यके उन कष्टदायक काननोंको 
भी--जो उनके धर्म और अन्तरात्माके विरुद्ध नहीं हैं--इच्छासे और 
जान-वूम्कर मानते रहे हँ।' राज्यके कानूनोंको समझ-वझकर, बिना 
पे कक) अतिरिक्त यह भी आवश्यक है कि सविनय अवज्ञाका 

इच्छा रखनेवाले व्यक्तियों और समुदायोंने रचनात्मक 

१. यू० ३०, भाग-१, पृ० ९४४॥ 

२. ह०, १-४-३९, पृ० ७३; देखिये वार, पृ० ५६। 

३. यू० ३०, भाग-१, पृ० ५७। 

४. आत्मकथा, भाग-५, अ० २३। 

५. यं० इं०, भाग-१, पृ० ३९। 





६- यं० इं०, भाग-१, पृ० ९३२; आत्मकथा, भाग-५, अ० ३३। 


२६२ सर्वोदिय तत्त्व-दर्शन 


कार्यक्रमके पर्याप्त व्यवहार द्वारा कठोर अनुशासन विकसित कर लिया हो 
और जनता पर अहिंसक नियन्त्रण प्राप्त कर लिया हो । यह भी जरूरी 
है कि प्रतिरोव करनेवाले तव तक सब प्रकारकी सजा और दमन झ्ांति- 
पूबंक सहनेको तैयार हों जब तक कि अन्यायी थक ने जाय और सत्या- 
ग्रहीका उद्देश्य पूर्ण न हो जाय। अवज्ञाके सविनय होनेके लिए यह भी 
आवश्यक है कि अवज्ञा प्रकट रूपसे हो और उन छोगोंको, जो सत्या- 
ग्रहियोंकों गिरफ्तार करना चाहें, विशेष रूपसे विदित कर दी जाय।* 


इन शर्तोर्मे से गांधीजी पर्याप्त अनुशासन पर बहुत जोर देते थे। उनके 
अनुसार प्रायमिक महत्त्व उच्च अनुशासन भर्थात्‌ नैतिक शुद्धताका है। 
निस्सनन्‍्देह यह बात सविनय अवज्ञाको बहुत कठिन बना देती हैँ । लेकिन 
गांवीजीके अनुसार उच्च अनुशासन पर आधारित शुद्ध सविनय अवन्ना उस 
अजुद्ध, मिश्र प्रतिरोधसे, जिसे हम प्रायः घोखेसे सविनय अवज्ञा समझते 
हैँ, अत्यन्त अधिक कारगर और श्ीघ्रगामी होगी । उनका यह भी मत 
था कि जनताकों संविनय अवज्ञाकी शिक्षा देनेके लिए यह अनिवार्य रूपसे 
आवश्यक है कि नेताका दृष्टिकोण परिमाणात्मक नहीं किन्तु गुणात्मक हो, 
अर्थात्‌ उसको चाहिए कि सत्याग्रहियोंकी संख्याकी उपेक्षा करके भी वह 
अनुशासनकी पर्याप्तता और नैतिक शुद्धता पर जोर दे। 

यदि सामूहिक सविनय अवज्ञाका प्रारम्भ ठीकसे हो और अनुशासन 
संतोषजनक हो, तो सामूहिक अवज्ञा उस समय भी अहिसक रहेगी जब 
सव नेता गिरफ्तार कर लिये जायंगे और आंदोलन बहुत कुछ स्वयं- 
संचालित हो जायगा। 


सविनय अवज्ञा या तो राज्यके किसी एक अन्यायपूर्ण या अनैतिक कार्य 
या कानूनके विरुद्ध होतो है या राज्यके ही विरुद्ध। पहली दक्शामें सविनय 
अवज्ञाका उद्देश्य है सरकारको अन्याग्रपूर्ण कानून या आज्ञाकों हटानेके लिए 
विवश करना; दूसरी दशामें, इस अवज्ञाका उद्देश्य है अनैतिक संरकारको 
पंगु बता देना और उसके स्थान पर अहिंसक राज्य स्थापित करना। 
किसी अत्याय-विश्येषके विरुद्ध सविनय अवज्ञाका प्रयोग, बिना उसके सम्भव 
परिणामका विचार किये, आत्म-वलिदानकी तरह किसी स्थान-विश्ञेपकी 
चेतना या अन्तरात्माको जाग्रत करनेके लिए भी हो सकता है।'* चम्पारनमें 
गांधीजीकी सविनय अवज्ञा इसी प्रकारकी थी। उन्हें अच्छी तरह मालम 
था कि वहांकी जनता उदासीन रहेगी। दक्षिण अफ्रीका, बारडोली और 

१. है०, १-४-३९, पृ० ७२। 

२. कंस्ट्रविल्व प्रोग्राम, पृ० २६। 
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सामूहिक सत्याग्रह- ९ २६३ 


बेड़ाकी सविनय अवज्ञाका उद्देश्य विशेष बिकायतोंको दूर करवाना है 
था । सन्‌ १९४०-४१ की सविनय अंवज्ञा उन हुकाबटोंके विरुद्ध थी, जो 
सरकारने भारतमें भाषण-स्वातन्थ्य पर छगा दी थीं। कुछ देशी रियासतोंमें 
सविनय अवज्ञाका प्रयोग झ्ासकोंको उत्तरदायित्वपूर्णं शासन स्थापित करनेके 
लिए मजबूर करनेको हुआ था। सन्‌ १३४ ०-१२ और १९३०-हेढं के 
देशव्यापी सत्याग्रह आंदोलनोंका उद्देश्य था अंग्रेजी सरकारकों हटाकर 
समानान्‍्तर. सत्याग्रही सरकारंकी स्थापना करना | इसी प्रकार उस सामूः 
हिक अहिसक संघर्पका --- जिसका ८ अगस्त, १९४२ के अखिल भारतीय 
कांग्रेस कमेटीके प्रस्तावमें उल्लेख था उद्देश्य था इस देशसे ब्रिटिश 
सत्ताको तुरन्त हटाता। 

उदय चाहे सीमित हो चाहें व्यापक, उठ कानूनोंको, जिनकी अवज्ञा 
करना है, बड़ी सतकंतासे चुनना चाहिएं। सत्याग्रही उन कानूनोंकी अवज्ञा 
नहीं कर सकता, जो मान्य नैतिक सिद्धान्तोंकी स्थापना करते हैँ । हैं 
उन कानूनोंकी अवज्ञा कर सकता हैँ जो जनताके लिए हातिकर हैँ। 5“ 
ऐसे भी कानून सरकार वनाती हैं, जो न तो नैतिक हैं और न अनैतिक । 
सरकार इन कानूनोंको अपनी सत्ताके उपयोगके लिए बनाती है और जनता 
उनका सुशासनके हिंतमें पालन करती है। इत कानूनोंकी अवज्ञासे जनताकों 
हानि न होगो, लेकिन शासनका कार्य बहुत वढ़ जायगा। सत्याग्रहीकों इन 
कानूनोंकी अवज्ञाका अधिकार हैं, क्योंकि अत्यायी सरकार जनताकी आशज्ञा- 
कारिता पानेका अधिकार खो देती है। अवज्ञाके लिए ऐसे कानूतोंकों चुनना 
चाहिए, जिनके विपयमें अधिक-से-अधिक मद व सविनय अवज्ञामें भाग लें 
सकें। इस प्रकार सरकारकी सत्ताकों उन सभी तरोकोंसे, जिनमें हिंसा या 
अनैतिकता नहीं है, चुनौती देनी चाहिंए। ९ सन्‌ १९३०-३४ के सविनय 
अवज्ञा भान्दोलनमें गांीजी द्वारा तमक-कावूनका चुनाव आदर्श चुनाव वा। 
दौसों दूसरे कानूनोंकी अवज्ञा हो सकती हैं और इस तरह अन्‍न्यायी सर- 
कारके अस्तित्वकी उपेक्षा और उसकी सत्ताका विरोब हो सकता है। 

अहिसापूर्ण करवन्दी सरकारको हृठानेका काम सबसे अधिक शी घ्रतासे 
करनेवाली पद्धति है और उसके दुरन्‍्त अपनाये जानेका प्रलोभच रहता 
है। लेकिन जब तक जनता अहिसाते ओतशीत ने हो, करवन्दीमें हितताका 
अधिक-से-अधिक खतरा है। इसलिए गांधीजी उसे सविनय अवज्ञाका अन्तिम 
चरण बताते थे और कहते थे कि करवन्दीका प्रयोग संवितय अवनाकें 
दूसरे साथनोंके प्रयोगके वाद होता चाहिए। अहिसक करवन्दीका अधिकार 
उन्हींको है, जो वियमित रूपसे कर देते रहें हों और अह्सिक करवत्दीके 





१. स्पीचेज, पृ० ४५८; हें; १८-३-३९, १० ण्रे। 


र्दृ४ढ सर्वोदय तत्त्व-दर्शंन 


कारण और अच्छाईको समझते हों, जिन्होंने आवश्यक अहिसक अनुशासनको 
अपनेसें विकसित किया हो और जो अपनी सम्पत्तिकी जब्तीकों शान्ति और 
सनन्‍्तोषके साथ सहन करनेको तैयार हों। 

अवज्ञाके लिए कानूतका चुनाव स्वयं प्रत्येक सत्याग्रही द्वारा नहीं बल्कि 
नेता द्वारा या विशेषज्ञोंकी किसी केनद्रीय समिति द्वारा होता चाहिए। 
व्यक्तिगत स्वतन्त्रता पर यह प्रतिवन्ध अनुशासनके लिए आवश्यक है और 
इसके अभावमें प्रत्येक सत्याग्रहीके स्वयं अपना नियम-निर्धारक वननेकी 
संभावना है; और उसका परिणाम होगा अराजकता या अपराधपूर्ण अवज्ञा। 

गांधीजी व्यक्तिगत और सामूहिक सविनय अवज्ञामें तथा आक्रमणके 
लिए और बचावके लिए की गई सविनय अवज्ञामें भेद करते थे। २५ 
फरवरी, १९१२ को अखिल भारतीय कांग्रेस कमेटीने सविनय अवज्ञाके 
भिन्न-भिन्न प्रकारोंकी परिभाषा निम्त शब्दोंमें की थी: 

“ व्यक्तिगत सविनय अवज्ञा एक ही व्यक्ति द्वारा या व्यक्तियोंकी 
निश्चित संख्या या समृदाय द्वारा आज्ञाओं या कानूनोंकी अवज्ञा है। इसलिए 
वह निषिद्ध सार्वजनिक सभा, जिसमें प्रवेश टिकटों द्वारा मिलता है, 
व्यक्तिगत सविनय अवज्ञाका दुष्टान्त है, जब कि वह निषिद्ध सभा, जिसमें 
साधारण जनताका बिना किसी रुकावढके प्रवेश हो सकता हो, सामूहिक 
सविनय अवज्ञाका दृष्टान्त है। जब निपिद्ध सार्वजनिक सभा साधारण 
कार्यके लिए हो, चाहे उसका परिणाम गिरफ्तारी ही क्‍यों न हो, तो वह 
सबविनय अवज्ञा वचावके लिए है। यदि वह (सभा) किसी साधारण कार्येके 
लिए न हो, वल्कि केवल गिरफ्तारी या कंदके आह्वानके लिए हो, तो 
वह अवज्ञा आक्रमणके लिए है।* 

गांधीजीके अनुसार, सामूहिक सविनय प्रतिरोध और व्यक्तिगत 
सविवय प्रतिरोधके बीच प्रमुख अन्तर यह है कि दूसरेमें प्रत्येक (व्यक्ति) पूर्ण 
रूपसे स्वतस्त्र इकाई है और उसके पतनका दूसरों पर प्रभाव नहीं पड़ता; 
सामूहिक सविनय प्रतिरोध एकका पतन सामान्य रीतिसे शष छोगरों 
पर वुरा प्रभाव डालता है। फिर, सामूहिक सविनय प्रतिरोधमें नेतृत्व 
आवश्यक है; व्यक्तिगत सविनय प्रतिरोधमें प्रत्येक प्रतिरोध करनेवाला 
स्वयं अपना नेता होता है। सामूहिक सविनय प्रतिरोधमें अस- 
फलताकी संभावना है; व्यक्तिगत सविनय प्रतिरोधमें असफलता असंभव है। 
अन्तर्म, राज्य सामूहिक सविन्य प्रतिरोधका सामना कर सकता है, लेकिन 

१. यं० इं०, भाग-१, पृ० ९४७-५१। 

२. यं० इं०) भाग-१, पृ० १८। 
ये. यें० ईं०, कप पृ० १०१९। 


८20 8. 





सामूहिक सत्याग्रह- २ श्द्ष 


किसी भी राज्यमें व्यक्तिगत सविनव प्रतिरोवका सामना करनेकी क्षमता 
नहीं है।”' गांधीजीका विश्वास था कि सविनय अवज्ञाका वास्तविक रूप 
व्यक्तिगत अवबना ही है और जव तक एक भी सत्याग्रही प्रतिरोध करता 
रहता है, सविनय अवज्ञा आन्दोलन समाप्त नहीं हो सकता और अत्तमें 
वह अवश्य सफल होगा। 

गांधीजीके अनुसार / आक्रमणात्मक सविनय अंवज्ना राज्यके उन 
कानूनोंकी इच्छापूर्वक अहिंसक अवन्ना है, जिनका भंग करता नैतिक भ्रप्टता 
नहीं है और यह अवज्ञा राज्यके विरुद्ध विद्रोहके प्रतीकके रूपमें की जाती 
है। इस प्रकार ऐसे कानूनोंकी अवज्ञा आक्रमगातक सविनय अंवना होंगी, 
जितका सम्ब्ध लगानसे या राज्यकी सुविधाके लिए व्यक्तिगत व्यवहारकी 
व्यवस्थासे है, यद्यपि इन कानूनोंसे कोई कठिनाई नहीं होती और उनको 
बदलनेकी कोई आवश्यकता नहीं है। 

४ दूसरी ओर रक्षात्मक सविनय अवज्ञा ऐसे कानूनोंकी अनिच्छापूर्वक 
की जानेवाली अहिंसक अवज्ञा हैं, जो बुरे हैँ और जिनको मानना भात्मः 
प्रतिष्ठा या मानवीय सम्मानके प्रतिकूल है। इसे अकार निषेधकी आज्ञा होते 
हुए भी, शांतिपूर्ण आयोजनोंके लिए स्वयंसेवकोंका दल बनाना, ऐसे ही 
प्रयोजनोंके लिए सार्वजनिक सभाएं करना, ऐसे लेखोंको प्रकाशित करना जिनमें 
हिसा करनेकी बात नहीं है या जो हिसाके लिए उत्तेजित नहीं करते, रक्षात्मक 
सविनय अवज्ञा है। और ऐसा ही (रक्षात्मक) शान्तिमय धरनेका संचालन 
है, जिसका उद्देश्य प्रतिकूछ आज्ञाके होते हुए भी उन चीजों या संस्थाओंसे 
छोगोंको अछग करना हो जित पर धरना दिया जा रहा हो 

आक्रमणात्मक सविनय अवज्ञाका अधिकार कठिततम अनुशासनके वाद 
प्राप्त होता है। सन्‌ १९३० में धरासणा और बडालाके सरकारी तमक- 
गोदामों पर मारे गये अहिंसक छापे आक्रमणात्मक सामूहिक सविनय 
बवजाके दृष्टांत हैं । इतमें सत्याग्रहियोंकी अधिकतम संख्या १५ जूंत, 
१९३० को वडालाके सामूहिक छापेमें थी, जिसमें १५,००० सत्याग्रहियोंने 
भाग छिया था।' गांधीजी धरासणाके छापेकी इस प्रकारके अहिसक 

१. पूना स्टेट्मेंड्स (महात्मा गांधी और पं० जवाहरलाल नेहरुके 
वीचका पत्र-व्यवहार), पृ० ११। 

२. यं० इईं०, भाग-१ै, १० ९८३। 

,. 3 महात्मा गांधी “दि पैन एण्ड हिज़ मिशन, पृ० देर ५५ रॉय 
वॉकर : सोर्ड ऑफ गोल्ड, पृ० १११ और रहे३। 

४. ह०, २३-६-४६, पृ० १८३। 
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गांधीजी आक्रमणात्मक सविनय अवज्ञाकों अधिकतम खतरनाक अस्त ' 
कहते थे।' जब सत्याग्रहीकों साधारण शान्तिपृर्ण कार्य करनेकी मनाही हो 
जाती है या जब उसका तिरस्कार और अपमान होता है, तो उसे मजब्रन 
रक्षात्मक्त सवितव अवज्ञाका उपयोग करना पड़ता है। इसलिए रक्षात्मक 
सविनय अवज्ञा स्थग्रित नहीं की जा सकती; उसका सदा स्वागत करना 
पड़ता है। वास्तवमें रक्षात्मक सविनय अवज्ञा एक ऐसा कतंव्य है, जिसका 
पालन उस समय भी करता पढ़ता है जब विरोधी कठिनाईमें हो; क्योंकि 
“कठिन स्थितिमें विरोधी दूसरोंसे अन्यायपुर्ण या अपमानजनक आज्ञाओं या 
कामनूवोंको माततेकी आशा नहीं कर सकता।” आतक्रम्णात्मक संविनय 
अवज्ञाका उद्देश्य चाहे जो हो, वह विरोधीको परेशान करती है और यदि 
विरोधी कष्टमें हो तो सत्याग्रहीकों इस अवज्ञासे बचना चाहिए। 

लेकित प्रकट है कि आक्रमणात्मक सविनय अवज्ञाका यह अर्थ नहीं 
कि बिना किसी गंभीर शिकायतके आक्रमण कर दिया जाय। आक्रमणात्मक 
सविनय अवज्ञाका केवल यह अर्थ है कि किसी विशज्ञेप कानूनकी अवज्ञा 
करनेका कारण यह नहीं हैं कि जनता उस कानूनसे असन्तुष्ठ है, वल्कि यह 
है कि सत्याग्रहियोंने अन्यायी सरकारके विरुद्ध विद्रोह कर दिया है। आक्र- 
मणात्मक सविनय अवज्ञाका प्रयोग किसी महत्त्वपूर्ण शिकायत या अन्यायको 
दूर करनेके लिए तभी होना चाहिए जब अन्य शास्तिपूर्ण उपाय निष्फल 
हो जायं, और जब यह असन्दिग्ध रूपसे स्पष्ट हो जाय कि अहिसक 
प्रतिरोध किये सिवा कोई अन्य उपाय नहीं है। 

समुदाय द्वारा प्रयुक्त व्यक्तिगत सत्याग्रह भी सामूहिक पद्धति है। 
दूसरी ओर सामूहिक सत्याग्रहको भी गांधीजी छोटे परिमाणमें प्रारम्भ करते 
थे और क्रमशः आन्दोलनको बढ़ाते जाते थे। उन्होंने कई सामूहिक सत्याग्रह 
आल्दोलनोंका नेतृत्व किया था, किन्तु वे जानते थे कि सामृहिक व्यवहारका 
नेतिक तल नीचा होता है। वे तात्कालिक सामूहिक भावताओंकों-- 
जिनके हिसापूर्ण सुझावोंसे प्रभावित होनेकी बहुत गृंजाइश होती है -- सन्देहकी 
दृष्टिसे देखते थे। इसलिए वे सामूहिक सत्याग्रहके लिए आवश्यक पर्याप्त 
अतुशासन पर बहुत जोर देते थे। पर्याप्त अनशासनके अभावमें इस बातका 
वड़ा खेतरा रहता है कि सामूहिक संघर्षकी उत्तेजना प्रतिरोधकारियोंको 
पथश्रष्ट कर दे और अवज्ञा हिसात्मक हो जाय। यह खतरा इस बातसे 
और भी बढ़ जाता है कि व्यक्तिगत सवितय अवज्ञाके प्रतिकल, जिसमें 
व्यक्ति जनताकी किसी शिकायतकों दूर करतेके लिए कष्ट सहते हैं, 





९. य? ३०, भाग-१, पृ० ९८७। 
२. हु०, ६-(-४०, पृ० ४०४। 
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सामूहिक सविनय अवज्ञामें भाग छेनेवालोंको अवज्ञासे व्यक्तिगत छाभकी 
भाज्षा होती है और इस भ्रकार वह आयः स्वार्थपूर्ण होती हैं।' 

सन्‌ १९४०-४१ के युद्ध-विरोवी सत्याग्रहमें गांवीजीने व्य्वितिगत 
सत्याग्रहकी एक नई पद्धतिका विकास किया था। इस पद्धतिका उद्देश्य था 
हिंसाको कम-से-कम कर देना और शुर्ददेल अहिसाका उपयोग करता | 
उन्होंने नैतिक शुद्धता पर ध्यान केकित किया और सत्याग्रहियोंकी संख्या 
उसी सीमा तक बढ़ने दी जहां तक उसका शुद्धता पर हातिकर प्रभाव न 
पड़े। जिस प्रइनकों लेकर संघर्ष हुआ था वह हों “ बल रहे बुद्धमें भाग लेंतेके 
विरुद्ध या युद्धेक विरुद्ध भाषणका अधिकार ” था दूसरे शब्दोंमें / अहिसक 
साधनों द्वारा अहिसाकी शिक्षा देनेका अधिकार । य 

उन्होंने अक्तूबर १९४० में अ्रतिनिध्यात्मक सविनय अंवज्ञाके झूपमें 
आन्दोलन शुरू किया । प्रारम्भिक धारणाके अनुसार आच्दोलन दो या 
तीन व्यक्तियों तक सीमित था। उसे प्रतीकात्मक बनानेका विचार था। 
नवस्व॒रके मध्यमें आन्दोलनमें वें लोग भी सम्मिलित कर दिये गये, जो कुछ 
निर्वाचित पदों पर नियुक्त थे, जैसे कार्य-समितिके, अखिल भारतीय कांग्रेस 
कमेटीके और केन्द्रीय तथा प्रान्तीय विधान-सभाओंके सदस्य । इसके बाद 
जनवरी १९४१ में तीसरे चरणमें प्रात्तीय और स्थानीय कांग्रेस कमेंटियोंके 
सदस्योंकी वारी आई। उनके वाद कांग्रेसका कोई भी सदस्य, जिंसने सत्या- 
गरहके प्रतिज्ञा-पत्र पर हस्ताक्षर किया हो, सवितय अवज्ञामें भाग लें सकता 
था। लेकिन केवल अनुशासनके रूपमें किसीको भी जेल जानेको विवश ते 
किया जाता था। यह आवश्यक था कि गांधीजी सत्यात्रहीके नामको और 


हक 


उसकी सविनय अवज्ञाकी पद्धतिको स्वीकृति दे दें।। इस कार कांग्रेसके 





१. स्पीचेज, पृ० ६२७॥। 

२. हु०, २०-१०-४०, १० ३३०१ 

३. पद्ठाभि सीतारमैया : गांधी एंड गांधीजम, भाग- ७ ६? १८६-८७; 
रॉय वॉकर : सोर्ड ऑफ गोल्ड, पु० १८४-८६३ राजेद्धप्रसाद : महात्मा गांधी 
एण्ड विहार, पृु० ११२-१४। 

४, गांधीजीके अनुसार संविनय अवज्ञाकी संवसे अधिक सरल और 
श्रेष्ठ विधि यह थी कि सत्याग्रही किसी दिशामं चले और तेंव तक नीचे दिया 
हुआ नारा रास्ता चलनेवालोंके समक्ष दोहराता जाय जब तक वह गिरफ्तार 
न कर लिया जाय। नारा यह था: अंग्रेजोंके युद्ध-अयासको जत या धनसे 
सहायता करना अनुचित है। एकमात्र उचित प्रयास है सव प्रकारके युद्धका 
अहिसक प्रतिरोध द्वारा विरोध करना । ४ त्ारेका उसे प्रान्की भापामें 
अनुवाद कर लिया जाता था, जिस प्रान्तमें सवितय अंवज्ञा होती थी। 
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सभी सदस्य आन्दोलनमें भाग ले सकते थे, यद्यपि सविनय अवज्ञा सामूहिक 
रूपमें नहीं किन्तु विश्विष्ट व्यक्तियों द्वारा अछूग-अठंग होती थी। 
सत्याग्रहमें भाग छेनेंके लिए गांवीजीने केवल ऐसे व्यक्तियोंकों स्वीकृति 
दी, जो अहिसाकों न केवल देशकी स्वतन्त्रता प्राप्त करने और देशके अन्दर 
धामिक और सामाजिक समुदायोंके आपसी झगड़ोंकों निपठानेके साधनके 
तौर पर स्वीकार करते थे, वल्कि यह भी मानते थे कि ययासम्भव 
स्वतन्त्र भारतमें भी उसका उपयोग हो और जो अहिसाके अविभाज्य 
अंग रचनात्मक कार्यक्रममें लगे हों। सत्याग्रहियोंक लिए यह आवश्यक 
था कि वे आदतन खादी पहनते हों और नियमित रूपसे सूत कातते हों। 
उन्हें अपनी कताईका व्यौरा देना होता था । यह आवश्यक था कि वे 
अहिसाके अविभाज्य अंगके रूपमें रचनात्मक कार्यक्रकों अपना संव समय 
देते हों और प्रतिदिनके कार्यका दैनिक विवरण लिखते हों। गांधीजी 
उम्मीदवारोंकों सविन्य अवज्ञाके लिए उनकी डायरी देखकर चुनते थे। 
सविनय अवज्ञाके कुछ दिन चलनेके बाद चुनाव अपने-आप होने छगा; जेलसे 
मकत सत्याग्रही फिरसे सविनय अवज्ञामें भाग लेते थे, लेकिन जो किसी 
कारणसे आन्दोलनमें भाग त ले सकते थे वे अहूग हो जाते थे। सरकारको 
परेशान न करनेके उद्देश्यसे गांधीजीने इस आन्दोलनमें सामूहिक अवज्ञा 
और असहयोगके साधारण साधनोंके' प्रयोगको स्थान न दिया। इस सीमित 
प्रतीकात्मक अवज्ञासे भी सरकारकों परेशानी हुई, लेकिन गांवीजीका मत 
था कि इस अवसर पर सविनय अवज्ञाका अर्थ इस युद्ध या सभी युद्धोंमें 
भाग लेनेके विरुद्ध भाषणके अधिकार पर निश्चयके साथ बल देना है। इस 


गांधीजीको यह विधि इसलिए पसन्द थी कि वह खर्चीली न थी और हानि- 
रहित तथा कारगर थी और युद्धके एकमात्र प्रश्न पर लोगोंका ध्यान एकांग्र 
करती थी । इसके अतिरिक्त इस विधिने आन्दोलनके रूपकों सरलतम 
बनाया और उसको विगड़कर सामूहिक वन जानेसे रोका। गांधीजीकी राय 
थी कि प्रतिरोधकारी इस बातकों अपने कार्य और भाषण द्वारा स्पष्ट कर 
दें कि वे न तो फासिज़्मके पक्षमें हैँ, न वात्सीवादके | वे या तो सब युद्धोंके 
विरोधी हैं या कम-से-कम ब्रिटिश साम्राज्यवादके द्वारा लड़ी जानेवाली इस 
लड़ाईके विरुद्ध हैँ। उनको अंग्रेजोंके इस प्रयासके साथ सहानुभति है कि वे 
जीवित रहें, लेकित वे स्वयं भी एक स्वतंत्र राष्ट्रके सदस्यकी तरह रहतेके 
इच्छुक हँ और उनसे इस वातकी आशा करना अनुचित है कि वे अपनी 
आजादीकी कीमत पर अंग्रेजोंकी सहायता करें। सन्‌ १९४०-४१ के आन्दोलनमें 


सविनय अवज्ञा करनेवालोंको दी हुई गांधीजीकी हिंदायतोंके लिए देखिये 
सीतारमेया-कृत “गांधी एंड गांधीज्म ', भाग-१, पृ० १८९-८४। 
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अवसर पर युद्धका विरोध इस भकार भी ते करना अहिसाको छोड़ देनेके 
समान है। इस प्रकार सविनय अवज्ञा एक ऐसे अधिकारके लिए दावा है, 
जो नागरिकोंकों राज्ययी ओरसे मिलना चाहिए था; छेंकिन जो राज्यकों 
मान्य न था। यदि नागरिकके कर्तव्य-पालनसे सरकारको परेशानी भी 
होतो, तो उसे टाला नहीं जा सकता था। 


इस आत्दोलनमें गांधीजीका यह उद्देश्य नहीं था कि सरकारके युदध- 
प्रयासमें रुकावट पड़े। भारतने स्वेच्छासे युद्धमें भाग लेतेका निश्चय नहीं 
किया था। यह आन्दोलन भारतकों युद्धेसे अछ॒ग रखनेका नैतिक प्रयत्न था 
और अहिसक साधनों छारा देशको स्वतत्त्र करनेकी कांग्रेसकी इच्छाकां 
प्रतोक था। अवज्ञाकी इस नई पद्षतिकी विशेषता यह थी कि इसमें 
साधारण जनताके भी व्यक्तिगत रूपसे भागे लेनेकी गुंजाइश थी और 
हिसाका खतरा कम-से-कम था। आचदोलनमें २२९३ सत्याग्रहियोंते भाग 
लिया । दिसम्बर १९४१ में सरकारने सत्याग्रहियोंकों शास्ति-स्थापनाकी 
इच्छाके चिह्मस्वहूप छोड़ दिया । आन्दोलन फिरसे नहीं चढाया गया, 
वयोंकि जापानी भारतवर्षकी सीमा पर पहुंच गये थे और कांग्रेस देशकी 
रक्षा और स्वावलम्बतके प्रइनोंकों हल करनेमें लग गई थी। 

इसके अतिरिक्त सन्‌ १९४१ के अन्तिम भागमें कांग्रेसके कुछ सदस्य 
व्यक्तिगत सत्याग्रहसे असच्तुष्ट थे और बिंटिश सरकारके अधिक सक्रिय 
विरोबके पक्षमें थे। कुछ जेलसे मुक्त हुई सत्याग्नहियोंमें फिर जेल जानेकी 
इच्छा नहीं थी। 

जैसा कि गांधीजीके जीवनसे ज्ञात होता है, सविनय प्रतिरोधको 
अहिसाके उच्चतम स्तर पर रखनेका उपाय यह है कि वह केवल उस 
व्यक्ति तक ही सीमित रखा जाय, जिसको सत्याग्रह-विज्ञानका अधिकतम 
ज्ञान हो। इसो कारण सत्‌ १९३४ में गांवीजीने सविनय अवन्नाकों कांग्रेसके 
अन्य सदस्योंके लिए स्थगित कर दिया था। उन विचार था कि इससे 
सविनय अवजाके आखोलनमें वैतिक पंतनकी सम्भावदा कम-सेन्कम हो 


-( 
दोनी 


जायगी, आन्दोलनकों शक्ति मिलिंगी और जनता तंवा सरकार नीं 
मुगमतासे आन्दोलनके प्रति ठीक व्यवहार कर सकेंगे। गांधौजीके जीवनके 
बंतिम भागमें नोआखाली, कलकत्ता और दिल्लीमें वीरोंकी अहिसाके उतके 
प्रयोग, जो इतने सफल और कारगर सिद्ध हुए, सत्याग्रहमें अधिकतम देंदी 
शक व्यक्ति तक सीमित अहिंसक प्रतिरोषके दृष्टान्त हैं। 
#फिल्लिज ---++ 

१. गांवीजीका २१०४-४१ ४ा वक्तव्य । 
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२७० सर्वोदिय तत्त्व-दर्शन 


हिजरत 

व्यक्तिगत और सामूहिक सत्याग्रहका एक दूसरा साधव हिजरत है 
हिजरतका अर्थ है स्वेच्छासे देशत्याग ) हिजरतके कुछ ऐतिहासिक दृष्टांत हैँ 
रोमके पैट्रीशियन्ससे अधिकार प्राप्त करनेके लिए प्लेवियन्सका नगर-त्याग, 
इजराइल निवासियोंकी हिजरत, मोहम्मद साहबकी मक्कासे मंदीनाकों की 
गई हिजरत, इंग्लैण्डके प्योरिटन्सका और झुसके दूखोवार्सका विदेश-गमन। 
छेकित ये सभी दृष्दान्त अहिसक हिंजरतके नहीं हैं । संत १९३० में गुण- 
रातमें बारडोली, वोरसद और जम्वूसरकी जनताने सामूहिक हिंजरतकी 
पद्धतिका प्रयोग करवन्दीके आन्दोलनकों दवानेके लिए किये गये सरकारके 
अमानुपिक अत्याचारके विरोधर्में किया था। ये सत्याग्रही किसान बम्बई 
प्रान्तकों छोड़कर पड़ोसके बड़ीदा राज्यमें जा वसे थे।' 

गांधीजी हिजरतके साधनके उपयोगकी सिफारिश उन छोगोंसे करते 
हैं, जो यह महसूस करते हैँ कि उनके ऊपर अत्याचार हो रहा है, जो 
किसी स्थान-विशेषमें बिना आत्म-सम्मानकी हानिके नहीं रह सकते और 
जिनमें न.तो सच्ची अहिसाकी शक्ति है और न हिंसा द्वारा अपनी रक्षा 
करनेकी क्षमता है। 

इस प्रकार यदि सविनय अवज्ञा अत्याचारीको जनताके खूनका प्यासा 
वना दे और उसका आतंक तथा दमन असह्य हो जाय और इस वातकी 
आशंका हो कि इस परिस्थितिमें सत्याग्रही क्रेषित या कमजोर हो जायंगे, 
ग गांधीजीकी राय है कि सत्याग्रहियोंको घरवार और दुसरी सम्पत्तिको 
परवाह न करके स्वेच्छासे अत्याचारीकी अमलदारीसे बाहर चले जाना 
चाहिए । लेकित इस साधनका प्रयोग बिना सोचे-विचारे नाटकीय प्रभाव 
उत्पन्न करनेके उद्देश्यसे भहीं करता चाहिए । इसका प्रयोग तभी करना 
चाहिए जब अत्याचारीके अन्यायकों सह छेना सत्याग्रहीकी नैतिकताकी 
चेतनाको इतनी चोट पहुंचाये कि वह आत्म-सम्मान खो देनेकी अपेक्षा मर 
जाना अधिक पसन्द करे। 

हिजरतके साधनके उपयोगकी सलाह गांधीजीने सन १९२८ में बार- 
डोलीके सत्याग्रहियोंकी और सन्‌ १९३९ में जूनागढ, लिम्वड़ी और विट्ठलगढ़के 
सत्याग्रहियोंकी दी थो।' सन्‌ १९३९ में उन्होंने कविथाके हरिजनोंकों वह 

१. हिस्ट्ी ऑफ दि कांग्रेस, पृ० ७०१ और ७०६। 

३. हैं*, ३२े-२-४०, पृ० ४३५। 

हे, हैं", २०-५-३९, पृ० १३३-३४। 


४. हें, २०-५-३९, पृ० १३३ और ये० हं०, भाग-है, ए० 
१०३५-३६ । 
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स्थान त्याग देनेकी राय दी थी, क्योंकि सवर्ण हिन्दू नियमित रूपसे उन्तको 
आतंकित कर रहे थे और इस कारण हरिजनोंमें चरम निराशा उसने हो 
गयी थी। 

गांधीजी १५ अगस्त, १९४७ से पहले और वादकी साम्प्रदायिक हिसासे 
पीड़ित अल्पमतवालोंके देशत्यागके पक्षमें नहीं थे। इस प्रकारके देशत्यागसे 
साम्प्रदायिक पागरूपन, दुर्भावना और हिसाको प्रोत्साहन मिलता है और 
वह जनतस्त्रवादके विकासमें वाथक है, क्योंकि धारमिक सहिष्णुता इसके 
लिए आवद्यक है। किल्तु साम्प्रदायिक ेषका श्रेष्ठतम उपाय है बहुमत 
हारा अल्पमतके जीवन और अधिकारोंकी रक्षा और अल्पमत द्वारा अत्या- 
चारका वीरोंकी अहिसा द्वारा प्रतिरोव। छेकिन यदि उच्चतम वीरताका 
अभाव हो और यदि हिजरतका विकल्प अन्यायके प्रति आत्म-समर्पण हो, तो 
हिजरत असहाय स्थितिसे छुटकारा पानेका अहिंसक मार्ग है और उसमें कुछ 
भी अनैतिक या असम्मानपूर्ण या कायरताका द्योतक नहीं हैं। किन्तु उचित 
होते हुए भी उसके उपयोगके अवसर आधुनिक राज्यमें बहुत थोड़े होते हैं । 
सम्भवतः राज्य सामुदायिक हिजरतकी आज्ञा न॑ दे। इसके अतिरिक्त यहें 
एक प्रकारका असहयोग है । अंसहयोगकी सफलताके लिए स्थान-विशेषके 
निवासियों या समुदाय-विद्येषके सदस्योंका छगभाा सार्वभौम समर्थन आव- 
आ्यक है और घरके प्रति मनुष्यके सहज प्रेमके कार हिजरतर्म सार्वभौम 
समर्थन मिलना बहुत कठिन है । किन्तु बड़े राज्योंमें किसी क्षेत्र-विशेषके 
प्रमूस बहुमत समुदायसे पीड़ित अल्पमत प्रदेश-त्याग हाय राहत पा सकता है। 


१२० 
सामूहिक सत्पागरह-३ 
अराजनैतिफ संघर्ष और आलोचना 


पिछले अध्यायमें वरणित सत्पाग्रहकी सामूहिक पद्धतिका प्रयोग केवल 
राजनैतिक झ्नगड़ोंमें ही नहीं बल्कि आर्थिक, सामाजिक और धामिक अन्यायवे 
विरुद्ध भी हो सकता है । सभी प्रकारके शोपणकी जड़ है स्वार्यपूर्ण तथा 
पृथक्ताजनक विचार और वृत्तियां; और उसका अर्थ है. अन्यावी और 
पीड़ितके बीच सहयोग । इसलिए अन्यायका उत्तरदायित्व अन्यायी बौर 
पीड़ित दोनों पर है। अन्याय और शोपणसे छुटकारा पानेका उपाय यह हैं 
कि पीड़ित अपने इस सहयोगसे हाथ खींच ले और कप्ट-सहन दर 
विपक्षीके मस्तिष्क और हृदयकों प्रभावित करे और इस प्रकार उसे अपनी 
भूल जानने और उसे मुधारनेमें सहायता दे। गांधीजीको यह धारणा मान्य 
नहीं थी कि शोपकका युवार नहीं हो सकता। उनके मतसे शोपक-- चहें 
बह पूंजीपति हो, जमींदार हो या धर्मान्व व्यक्ति हो -- मूलतः मनुष्य है; 
उसका केद्धविन्दु आत्मा हैं; उसकी इस विशेषताका कभी लोप नहीं होता। 
इसलिए उसका हृदम-पसितन सदा सम्भव है। अन्यावसे छुटकारा पानेके 
लिए. हिसक साधनोंके प्रयोगत विरोध गहरा होता है, प्रतिहिसाकी भाववा 
दृढ़ होती है, झगड़ा बढ़ता रहता है और श्योपण जारी रहता है । इसके 
अतिरिक्त आजके संसारमें शोपकका हिंसक साधनों पर एकाधिकार हैं । 
शोपण और अन्यायका अन्त केवल तभी हो सकता है जब झगड़ेका निपदारा 
मैतिकताके विधायक स्वर पर हो-: ऐसे स्तर पर जहां जनमत और 
अन्यायी पर कष्ट-सहन और प्रेमका अचूक प्रभाव पड़ता है। 

आधुनिक परिस्थितिमें शोपक आर्थिक और सामाजिक समुदायके विस 
अहिसक प्रतिरोधके फलस्वरूप सम्भवत: सत्याग्रहियोंमें और राज्यमें भी झगड़ा 
हो जायगा और इस भ्रकार झगड़ेका स्वरूप राजनैतिक हो जायगा। व्यापक 
सामाजिक और आध्िक अस्याय राज्यके अजनतंत्रवादी होनेका निश्चित चिह्न 
है। अजनतन्त्रवादी राजनैतिक संगठन कैबल समाजमें दूसरे शोपकोंके सर्थ 
सहयोग करके ही जीवित रह सकता हैं। किसी भी बुनियादी सामाजिक या 
आशिक प्रइन पर अजनतंत्रवादी सरकार आत्मरक्षाके उद्देश्यसे सत्याग्रहियोंकी 
दवाये रखनेका प्रयत्त करेगी | इसलिए अहिंसक प्रतिरोधकी रूपरेखा मोदे 
तौरसे वही रहेगी--झ्षगड़ेका कारण चाहे जो हो। 


र्छर 
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सामाजिक संघर्ष 
गांधीजीने स्वयं आथिक और सामाजिक प्रइनों पर कई अहिसक 
लड़इयां छड़ी थीं। दक्षिण अफ्रीकाकी उनकी सर्वेन्प्रथम अहिंसक लड़ाईका 
कारण भी आवधिक-सामाजिक ही था। यह लड़ाई दक्षिण अफ्रीकानिवासी 
अत्पसंस्यक हिन्दुस्तानियोंका वहांके प्रमुख सामाजिक समृदाय यूरोपवासियोंके 
धत्माचारसे अपनी रक्षाका सफल प्रयत्त था। इन हिन्दुस्तानियोंगें अधिकांश 
भजदर थे। इसी प्रकार त्रावणकोर राज्यके वाइकोम नामक स्थानका सत्याग्रह 
भी गांवीजीके पथ-प्रदर्शनर्में सफलतापूर्वक चछा था और उसका उद्ृश्य था 
सवर्ण हिन्दुओंके सामाजिक अत्याचारकों दूर करना और अछतोंके नागरिकताके 
अधिकारोंकी रक्षा करना। 
यदि समाजमें किसी समृदायके प्रति भेदभावयुक्‍त अन्यायपूण वत्ताव 

हो, तो किसी-त-किसी प्रकारका अहिसक प्रतिरोध न्याय पानेका सवसे 
अधिक सक्षम उपाय है। गांधीजीके जीवन-कार्य और बलिदाचसे यह ज्ञात 
होता है कि किस प्रकार साम्प्रदायिक दंगे और दूसरे ऐसे ही झगड़े अहिंसा 
दर घांत किये जा सकते हैं । सन्‌ १९३८ में उन्होंने इस कार्यके लिए 
मांतिमेना बवानेकी सिफारिश को । शान्तिसेनाके स्वयंसेवकोंकों मन, वचन 

(र कर्ममें अहिसक रहनेकी प्रतिज्ञा करती चाहिए । यदि दंगा समझाने- 
बनानेते थ्वान्त न हो तो गांधीजी चाहते थे कि ये सेनाएं साम्प्रदायिकताकी 
अगिमें अपनी आहति देकर शान्ति-स्थापनाका प्रयत्न करें । उन्हें चाहिए 
कि ओबसे पागल बने हुए दंगा करनेवालोंके हितक्त आघातके सामने प्रस- 
पैनासे अपना सर झका दें और इस प्रकार स्थितिको संभालनेका प्रयत्न 
7*। छेक्किन ये सत्याग्रही सफल तभी हो सकते हैँ जब वे उस स्थान- 
गयद्े भिन्न-भिन्न सम्प्रदायोंकी दीघकालीन निःस्वार्थ रचनात्मक सेवा 
डेरा और उनमें शान्ति-प्रचार द्वारा इस वलिदानके अधिकारी वन गये 
वार्मे अपने और दसरे धर्मोके अतयायियोंमें भेद नहीं करना चाहिए 
. भारवपंमें अपने दीर्घकालीन सार्वजनिक जीवनम गांवीजीन साम्प्र- 
एकलाकी स्थायनाके लिए भरसक प्रयत्त किया। अनेक अवसरों पर 
“कान साम्पदायिक हिसाके निराकरणके छिए उपवास किये। नोआख़ालीमे 
व उर्णसे उन्होंने गांवन्गांव पैदल यात्रा की और जनताकों सदुभावना, 
ते बार निमयत्नाका संदेश दिया । किन्तु उनके उपवासों और अन्य 

है सफलताकों उनकी नितान्त निः्वार्थ सेवाके दीर्घकालीन जीवतके 
फंमे शी समता जा सकता 


6 जा सकता ह। 


्् 


हर 





२७४ सर्वोदिय तत्त्व-दर्शन 


अनेक अवसरों पर उन्होंने बहुद्ियों और नोग्रों लोगोंकों अश्याय, 
अत्याचार और जातीय भेदभाववे विरुद्ध अदििसक प्रतिसोधकी राम दी थी। 


धामिक्क संघर्ष 

गांधीजीका मत है कि सत्याग्रहके आध्यात्मिक घत्मके उपयोग लिए 
अन्य कोई झगड़े इतने उपयुक्त नहीं जितने कि घामिक शग़े हैं। 

किन्तु धार्मिक उद्दश्यसे किये गये सत्याग्रहम साधारण सत्याग्रहरी 
अपेक्षा अधिक अनुमासन और सुतथ्यताकी आवश्यकता हू। हर सत्या- 
ग्रहका प्रयोग किसी अन्य सांसारिक या राजनैतिक उद्देग्वकी सिद्धि लए 
तो कभी करना हो नहीं नाहिए। इस सत्याग्रहका नेतृत्व किमी एस 
मनुप्यके हाथमें होना चाहिए, जो सच्चा ईग्वर-परायण 2 यदि वह 
ब्रह्मचारों हों तो और भो अच्छा --भीर जिसके दुष्टिकोगकी व्यापकता, 
जीवनोदेश्यकी नितांत निः्वार्थता और जीवबवी शुद्धताके कारण विपनी 
भी उसका आदर और उससे प्रेम करनेको विवन हो।' आंदोलन भाग 
लेनेवाले प्रत्येक व्यवितकों उसी धर्मदा अनुयायी होना चाहिए, जिसकी 
शिकायतोंकों दूर करनेका प्रयल किया जा रहा है। सत्यराग्नहियोंको अहिता 
और ईब्वरमें पूर्ण विद्वास होता चाहिए और अन्य धर्मेकि अनुयाधियोंके 
धामिक विश्वासों भौर भावनाओंके लिए समान आदर होना चाहिए | 
धाभिक सत्याग्रहमें संख्या पर और वाह्म सहायता पर जोर नहीं देता 
चाहिए और उसे आक्रमणात्मक बननेसे तथा प्रदर्णनों भौर आउंवरसे बचाना 
चाहिए। सबसे आवश्यक वात यह है कि आंदोलन आत्मशुद्धिकी प्रक्रिया हो । 

हमारे देशमें वर्तमान समयमें धामिक सत्याग्रहके दो दृष्टांत हैं --पंजावमें 
अकाली सिखोंका सत्याग्रह (१९२१-२४) और हैदरावाद रियासतर्में आये 
सत्याग्रह (१९३९) | इनमें से किसीकों भी गांधीजीके नेतृत्वका राभ प्राप्त 
ने था। गांधीजीने आर्य-सत्यात्रहके उद्देश्यकों तो नहीं कितु उसके साधनोंको 
नापसन्द किया था।' यह सत्याग्रह अधिकतर वाह्य सहायता पर अवलम्बित 
था और वास्तवमें निष्किय प्रतिरोध था। 

अकाली सिखोंके संत्याग्रहकों गांवीजीका प्रोत्साहन प्राप्त था। आरम्भमें 
यह गुरुद्वारोंके -- जिनके पास दाममें प्राप्त बहुत सम्पत्ति थी--सुधारका 
आन्दोलन था। इस सम्पत्ति पर महन्तोंका अधिकार था। सरकारने महन्तोंको 
सहायता दी और अकालियोंका सरकारसे संघर्ष हो गया । एक कठोर 
अहिंसक संघर्पफे वाद सरकारकों हार मानती पड़ी और सिद्ों द्वारा 
... १. ह० २७-४० ३९, पृ० १४३-४४ | 

र्‌. ह्‌०, १९-८-३९, प्‌० २४१ । 
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चुनी हुई शिरोमणि गुरुद्वारा प्रवन्धक समितिका अधिकार ऐतिहासिक गुरुद्वारों 
पर स््रीकार करना पड़ा। 


आशिक संघर्ष 


जहां तक आथिक जीवनका सम्बन्ध है, पूंजीवाद और जमींदारीकी 
भ्रथाएं और शोपण अहिसासे तथा उससे सम्बन्धित अपरिय्रहके सिद्धान्तसे मेल 
नहीं खाते। भूमि खेती करनेवालोंकी होनी चाहिए और किसी भी किसानके 
पात्त केवछ उतनी ही भूमि होनी चाहिए जितनी उसके परिवारके उचित 
जीवन-स्तरके दृष्टिकोणसे भरण-पोषणके लिए आवश्यक है।' 

उत्तादन घरेलू धंधों द्वारा होता चाहिए और वे धंवे वैयक्तिक सहकारी 
भयास द्वारा सभी सम्बद्ध व्यक्तियोंके समान हितके छिए चलने चाहिए।'* 
बनिवाय केन्धीकृत उत्पादनका राष्ट्रीयकरण होना चाहिए और उसका प्रवन्ध 
राज्य भौर मजदूरोंके प्रतिनिधियोंके संयुक्त अधिकारमें होना चाहिए। किन्तु 
कपड़े और खाने जैसी प्राथमिक आवश्यकताकी वस्तुओंके उत्पादनका केन्द्री- 
रण नहीं होना चाहिए । उनके उत्पादतके साधन जन-साधारणको हवा 
भौर पानीकी तरह उपलब्ध होने चाहिए और उनके नियंत्रणमें होने चाहिए। 
पनिकोंको अपनी वर्तमान व्यक्तिगत आवद्यकताओंसे अधिक सम्पत्तिका 
ट्रस्टी) की भांति समाजके हितके लिए करना चाहिए। 
कितु “है लक्ष्य एक दिनमें सिद्ध नहीं हो सकता और शोपण, पूंजीवाद 
हर जमींदारी आधुनिक आथिक जीवनकी कठोर वास्तविकताएं हैँ। 

जमोंदार और किसान 


के _आयिक झगड़ोंको निपटानेका गांधीजीका मार्ग वर्ग-संघ और धनिकोंका 
.... ठारा विनाश नहीं किन्तु वर्ग-सहयोग है और यह सहयोग उस वर्ग- 
टन जतततत्रकी ओर पहला चरण है, जिसमें प्रत्येक व्यक्ति किसी न' किसी 
अकारका लादक शरीर-श्रम करेगा और शोषकोंका छलोप हो जायगा। 
गवर्जी पूंजीपति और जमींदारके विनाशके विरोधी थे, क्योंकि ऐसा कोई भी 
६8 नहीं जो सुधारसे परे हो और न कोई मनुष्य ऐसा पूर्ण ही है जिसको 
84483: अधिकार हो, जिनको वह अ्रमसे पूरी तरह बुरा समझता 
ह्‌। ली इसमे विश्वास नहीं करते कि पूंजीपति और जमींदार सहज 
/वलकताके कारण शोपण करते हैं और उनके तथा जनताके हितोंमें ऐसा 
जो हटाया नहीं जा सकता। भारतके बहुतसे प्रदेशोंमें जमींदारी- 
लिए कानून बने हैँ। किन्तु ग्रांथीजीका मत था कि यदि जमीं- 
पेदल जाय जौर यदि वे किसानोंके ट्रस्टीकी भांति 


ष्ह 
व 


उपयोग संरक्षक ( 


विरोध तह, 
्रत्र ड् 
उन्मूलनके ्ध 


कर 


दरोंफी मवोवत्ति 
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और अपने तथा किसानोंके बीचकी भीषण आर्थिक विपमताको दूर कर दें, तो 
जमींदारी जब्त करनेकी आवश्यकता न रहेगी। ट्ृस्टीशिप निजी सम्पत्तिके 
अधिकारका निपेध है और उसकी स्थापनाके लिए गांधीजीके अनुसार 
किसानोंको अहिसक प्रतिरोधकी पद्धतिका प्रयोग करना चाहिए; यह पद्धति 
या तो इस प्रथाका सुधार कर देगी या बिना जमींदारोंको हानि पहुंचाये 
इस प्रथाका अन्त कर देगी। “उसको (किसानको) इस प्रकार कार्य करना 
चाहिए कि जमींदारके लिए उसका शोषण करना असम्भव हो जाय। ” 
जून १९४२ में गांधीजीने इस वातकों मान लिया था कि जमींदारीको विना 
प्रतिकर दिये जब्त कर लेना होगा, क्‍योंकि जमींदारोंको प्रतिकर देना 
आशिक दृष्टिकोणसे असम्भव होगा ! उनकी यह भी राय थी कि स्वतत्त 
भारतमें किसान जमीन पर अधिकार कर लेंगे और इस प्रक्रियामें कुछ हिसा 
भी हो सकती हैं। इसके पहले सन्‌ १९३४ में भी उन्होंने कहा था कि 
यदि अनिवार्य हुआ तो वे इस वातका समर्थन करेंगे कि राज्य कम-से-कम 
हिंसा द्वारा सम्पत्ति जब्त कर ले |" आदशंवादी दृष्टिकोणसे अहिसामें 
किसानों द्वारा बलपुर्वक जमींदारोंके वेदखल किये जानेकी गुंजाइश नहीं है। ' 
किन्तु गांधीजी कोरे सिद्धान्तवादी नहीं थे और उनके लिए सबसे पहली 
विचारणीय वात थी मनृष्य और उसका सुख । 

हमारे देशकी राजनैतिक पराधीनताके दिलोंमें किसानोंकी महत्त्वपूर्ण 
शिकायतोंको दूर करनेके लिए गांधीजीके मतसे अहिसक प्रतिरोध एक अचूक 
साधन था। इस क्षेत्रमें अहिसक प्रतिरोधके सफल प्रयोगके कुछ दृष्ठांत हैं -- 
चम्पारन (१९१७), खेड़ा (१९१८) और बारडोली (१९२८) । चम्पारनतके 
सत्याग्रहका कारण था निलहे गोरोंकी अत्याचारपुर्ण वसुली और किसानोंकी 
असह्य कठिताइयां । चम्पारनके सत्याग्रहको गांधीजी अहिसाका पूर्णतम 
उदाहरण समझते थे । अन्तमें सरकारकों किसानोंकी वे शिकायतें दूर 
करनी पड़ीं, जिनकी सुनवाई सो सालसे नहीं हुई थी। खेड़ाका सत्याग्रह 
गांधीजीने वहां फसल खराब हो जानेके कारण उस सालके छगानकों स्थग्रित 
करानेके लिए किया था। वारडोली सत्याग्रह--- जो कि सघत संगठन और 


१. हु०, रे३े-४-३८, पूृ० ८५। 

२. यं० इं०ग, २६-११-३१। 

३. गांधीजीका २७-१०-४४ का वक्तव्य | 

४. लुई फिशर : ए वीक विद गांधी, पु० ५४, ९०-९१। 

५. एन० के० बोस : एन इल्टरव्यू विद महात्मा गांधी -- मॉडर्न रिव्यू, 
अक्तूबर १९३५। 

६. गांधीजीका २७-१०-/४४ का वकक्‍्तव्य। 
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परिपूर्ण नियोजतका नमूना था-- ८८,००० किसानोंने सरदार वल्लभभाई 
पटेलके' नेतृत्वमें सरकार हारा लगानकों बिना किसी कारणके अनुचित रूपसे 
बढ़ानेके विरोधरमें किया था। शक्तिशाली साधनों और आतंकपूर्ण अत्याचारके 
द्वारा भी सरकार करबवन्दीके आन्दोलतको न दवा सकी और उसे सत्या- 
ग्रहियोंकी लगभग सभी मांगें स्वीकार करनी पड़ीं। सरकारको सत्याग्रहियोंकी 
जव्त की हुई उन जमीनोंको भी वापस करना पड़ा, जो उसने बेच दी थीं 
और गांवोंके उन सरकारी नौकरोंको, जिन्होंने सरकारी नीतिके' विरोधमें 
इस्तीफा दे दिया था, फिरसे उनके पदों पर नियुक्त करना पड़ा। 


पूंजीपति और मजदूर 


इसी प्रकार गांधीजीका विश्वास' था कि यदि मजदूरोंके प्रति पूंजी- 
पतियोंकी मनोवृत्ति माता-पिताकी-सी या भाईकी-सी हो जाय और वे उनको 
अपनी सम्पत्तिका साझेदार वना हें, तो मजदूर-समाजकी वे छाभपूर्ण सेवा कर 
सकते हैं।' मजदूर और पूंजीपति दोनोंको एक-दूसरेके ट्रस्टीकी तरह और 
उपभोक्ताओंके ट्रस्टीकी तरह कार्य करना चाहिए।' यदि पूंजीपति और 
मजदूर दोनों ट्रस्टीकी तरह कार्य करें और अपने हिंतकों समाजके वृहत्‌ 
हितके संदर्भमें देखें, तो औद्योगिक संघर्पोकी संख्या और कदुता बहुत कम 
हो जायगी। 

उनका मत था कि नियमतः पूंजीपतियोंकी अपेक्षा' मजदूर अपने क्ते- 
व्योंका पाछुन अधिक सक्षमतासे और विवेकपूर्ण रीतिसे करते हैं और उनको 
यह सीखना चाहिए कि वे किस प्रकार पूंजीपतियोंको अपने ( मजदूरोंके ) 
संकल्पके अनुसार व्यवहार करने और अपनी मांगोंकों स्वीकार करनेके लिए 
विवश कर सकते हैं। मजदूरोंकों उद्योगोंके नियन्त्रण और प्रशासनमें भाग 
लेनेका अधिकार होना चाहिए और उन्हें सम्यक्‌ अवकाश, ठीक प्रकारके जीवन- 
यापनके लिए आवश्यक भजदुरी, जीवनकी स्वास्थ्यपूर्ण परिस्थिति और 
तागरिकताके पूर्ण अधिकार मिलने चाहिए। 

उचित शिकायतोंको दूर करानेके लिए मजदूरोंको चाहिए कि वे हड़- 
ताछ द्वारा पूंजीपतियोंकों इस वातके लिए विवश करें कि वे (पूंजीपति) 
पंचायत द्वारा ब्लगड़ोंका निपटारा करें। लेकित अहिसक हड़तालूका पदिचमी 
:ढंगकी हंड़तालोंके साथ समीकरण करता भ्रम होगा। परिचमी ढंगकी 
हड़ताल ऊपरते अहिसक मालूम होती है; किन्तु वास्तवें वह ऐसी नहीं 
होती | घृणा और विरोबीको हरानेकी इच्छा इस हड़तालको निष्किय 


१. यं० इं०, भाग-३, पू० ७३६। 
२. हं०, २५-६-३८, पृ० १६२। 
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प्रतिरोधका एक प्रकार वना देती हे। ये हड़ताली उपलब्ध मजदूरों पर 
अपन नियस्त्रणका प्रयोग पूंजीपतियोंकों हार मानने पर विवद् करनेके लिए 
करते है। हड़तालके कुछ पश्चिमी आलोचक, जो उसके नैतिक ओऔचित्यको 
अस्वीकार करते है, उसको समझाने-बुझानेका और हृदय-परिवर्तनका नहीं 
परन्तु वलू-प्रयोगका सावन मानते हैं। उदाहरणके लिए, जॉन एच० होम्सके 
अनुसार हड़ताल ” कप्ट-सहनके शब्दोंमे नहीं किन्तु विजयके शब्दोंम विद्रोह 
है”, और उसका विकास / युद्धकी भावना और उसके उद्देश्यसे प्रयुवत 
हिसाके अस्त्र / के रूपमें हो रहा है।' 

दूसरी ओर सत्याग्रही हड़तालमें इस वातका प्रयल किया जाता है कि 
उसकी आतरिक भावना और पद्धति दोनों अहिसक रहे। वह भूल करनेवाले 
विरोबीके हृदय-परिवर्तनके उद्देश्यसे स्वेच्छासे स्वीकृत शुद्धकारी कप्ट-सहन है। 
सफल अहिसक हड़तालकी महत्त्वपूर्ण शर्तें निम्नलिखित हैं : 

(१) हड़तालका कारण न्यायसंगत होना चाहिए। 

(२) हड़तालियोंकों कभी हिंसाका उपयोग नहीं करना चाहिए।' 

(३) उन्हें हड़तालमें भाग न लेनेवाले मजदूरोंके साथ बल-प्रयोग 
कभी ने करना चाहिए। 

(४) हड़तालके समय उन्हें बिना मजदृर-संघके घनका उपयोग किये 
अपना भरण-पोपण करनेके योग्य होता चाहिए और इसलिए उन्हें कोई लाभप्रद, 
उत्पादक धंवा अपनाना चाहिए। उन्हें दान पर कभी निर्भर ने रहना चाहिए। 

(५) हड़ताल चाहें जितने समय तक चलती रहे, फिर भी उन्हें 
दृढ़ रहना चाहिए। मजदूर-संघके साधनों पर निर्भर रहे बिना जब तक 
मजदूर स्वयं अपना भरण-पोपण नहीं कर सकते, तब तक हड़ताल अनि- 
दिचत काल तक चलाई नहीं जा सकती और ऐसी “कोई भी हईताल, 
जो अनिश्चित काल नक चलाई नहीं जा सकती, पूरी तरह नफडद नहीं 
हो सदती। / 

(६) हड़तालियोंकों व्यावहारिक सपने एकमत होना चाहिए। 

(७) सदि हृड़्तालियोंके स्वान पर काम करनेकों दूसरे मजदूर उप- 
खब्प हो, तो हृदताल शिकायत दूर करनेका ठीक उपाय नही 2 । उस 

2. सी एम० कम: नॉन-जआायोलेन्ट कोअशन, पृ० २९७ । 

२. इस शर्तोत्ति लिए देगिये बं० ४०, भाग-१, पू० ७३००८ कौर 
सान्माया, भनाग-५, अ० २०। 

कु गांधीजी हउतालमे (पिछरे अस्यायर्मे बधित) अहिलक पिफेटिंग 
(परने) मे! प्रयोग काश देते थे। 


४, स्पीनेड, पृ० ३८६-८३॥ 
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हालतमें यदि मजदूरी अपर्याप्त या अनुचित हो या ऐसी ही अन्य कोई वात 
हो, तो उसका ठीक उपाय इस्तीफा है। 

(८) धपने संघकी अनुमतिके बिना मजदूरोंको किसी भी कारणसे 
हड़ताल नहीं करनी चाहिए। 

(९) पहले मिल-मालिकोंसे कम-से-कम मांगके आधार पर, जो बदली 
नहीं जा सकती, निपटारेकी वातचीत किये विना हड़ताल करनेकी जोखिम 
नहीं उठानी चाहिए। 

गांधीजी सहानुभूतिके लिए की गईं हड़तालोंके विरुद्ध थे। उनका 
विश्वास था कि अहिंसक हड़ताल उन लोगों तक ही सीमित रहनी चाहिए, 
जो किसी अन्याय-विशेषसे कप्ट पा रहे हैं। यह आर्थिक झ्गड़ोंमें गांधीजीके' 
बाह्य सहायता पर अनाश्रित रहनेके सिद्धान्तका प्रयोग है । यदि उद्देश्य 
हृदय-परिवर्तत है, न कि वल-प्रयोग या परेशान करना, तो पीड़ितका स्वयं 
कृष्ट सहना ही फलप्रद हो सकता है। लेकिन कुछ थोड़ेसे अवसरों पर सहा- 
नुभूतिके लिए हड़ताल करना मजदूरोंका कर्तव्य भी हो सकता है। उदाहरणके 
लिए, यदि एक मिलके मालिक ऐसी दूसरी मिलके मालिकोंके साथ मिल 
जायं, जहां मजदूर न्‍्यायोचित शिकायतके कारण हड़ताल कर रहे हैँ, तो 
पहली मिलके मजदूरोंका कतंव्य है कि वे हड़ताल करनेवालोंका साथ दें।* 

गांधीजीका मत था कि जब तक मजदूर देशकी राजवैतिक स्थितिको 
न समझने लगें और देशहितके लिए काम करनेको तैयार न हो जाय॑ं, तब 
तक उनको राजनैतिक उद्देश्योंस हड़ताल नहीं करनी चाहिए। जब तक वे 
स्वयं अपनी दशा सुधार न ले और अपनी न्यायोचित शिकायतोंको दूर करना 
त्त सीख जायं,' तब तक उनसे राजनंतिक उद्देश्योंसे हड़ताल करनेकी आशा 
नहीं करनी चाहिए । जब तक मजदूरोंमें राजनेतिक अज्ञान है तव तक 
राजनैतिक उद्देश्यसे हड़तालें करवाना मजदूरोंका शोपण करवा और सरकारको 
परेशान करना है और ये दोनों हिसाके प्रकार हैं । मजदूरोंकी राजनीति 
उनके ही स्वतस्त्र फैसलेकी वात होनी चाहिए और उनका राजनैतिक 

कार्य यह होना चाहिए कि वे ऐसे उद्देश्यको आगे बढ़ानेके लिए कार्य करें, 
जिसे उन्होंने स्पप्ट रूपसे समझा है और जान-बूज्ककर अपनाया है।'* 
साधारण रीतिसे हड़ताल मजंदूरोंकी स्थितिमें प्रत्यक्ष सुधारके लिए 
होनी चाहिए | जव मजदूर देशप्रेमकी भावनाको अपना लें, तो हड़तालें 
पूंजीपतियोंको अनुचित मुताफा लेनेसे रोकनेके लिए, मूल्यके निर्धारणके लिए 
१. यं० इं०, भाग-२, पृ० ९५३। 
२. अमृत बाजार पत्रिका ( २४-९-४४ ) में जी० एल० नन्‍्दाका 
“गांघियन वे इस दि लेबर मूवमेंट' शीप॑ंक लेख। 
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और मूल्य, मुनाफे और मजदूरीमें ठीक अनुपात रखनेंके लिए भी की जा 
सकती हैं।' हड़तालें कम और कभी-कभी ही होनी चाहिए और जब मजदूरोंका 
संगठन अधिक दृढ़ हों जाय तब हड़तालोंका स्थान पंचायती फैसलोंको ले 
लेना चाहिए। अहमदावादमें गांधीजीने यह सिद्ध कर दिया कि पंचायती 
फंसलोंका सिद्धान्त मजदूरों और पूंजीपतियों दोनोंके लिए हितकर है। 

हड़ताल और .पंचायती फंसलेकी पद्धतियोंके सफल प्रयोगके लिए ऐसे 
सुसंगठित मजदूर-संघ आवश्यक हूँ, जिनसे मजदूरोंमें उनकी शक्तिकी चेतना 
आये । छेकित संगठन अहिसाके सिद्धान्तोंके अनुसार होना चाहिए । इस संग्रठ्वको 
मजदूरों और पूंजीपतियोंमें सहयोगकी सम्भावनाके दृढ़ विश्वास पर आधारित 
होना चाहिए। अहमदावादके मजूर महाजनका संगठन अहिसाके सिद्धान्तोंके 
अनुसार है । कुछ वर्ष पूर्व इस महाजनके ५०,००० सदस्य थे। वह देशका 
अधिकतम शक्तिशाली मजदूर-संघ था और गांधीजीके पंथ-प्रदर्शनमें कार्य 
करता था। महाजनका एक उद्देश्य है ठीक समय पर बुनाई-सम्बन्धी केन्द्रित 
उद्योगोंका राष्ट्रीयकरण । यह उद्देश्य गांवीजीकी प्रेरणासे सत्‌ १९२६ में 
महाजनने अपनाया था। हैरोल्ड बटलर, ब्रेल्सफोर्ड, टॉम शा, गिल्वर्ट स्लेदर 
आदि बहुतसे पश्चिमके विचारकोंने महाजनके देशी स्वरूपकी तथा गांधीजीके 
प्रभावसे विकसित पंचायती फैसले और समझौतेकी संयुक्त पद्धतिकी बहुत 
प्रशंसा की है। 

पंचायती फैसलछोंके न हो सकने पर महाजनके संविधानमें हड़तालकी 
गुंजाइश है। महाजनने वहुतसी हड़तालें भी करवाई हैँ और इनमें से अधिक- 
तमका परिणाम सन्‍्तोपप्रद रहा है। गांधीजी सदा वास्तविक सामाजिक 
परिवर्तेनमें आन्तरिक सुधारकों बहुत महत्त्व देते हैं। यह महत्त्व मजदूरोंकी 
भलाईके लिए किये गये भहाजनके व्यापक कार्यमें प्रकट होता है। मजदूरोंकी 
अहिसक शक्तिको विकसित करनेके उद्देश्यसे महाजन उनके सुधारके सभी 
साधनोंका उपयोग करनेका प्रयत्न करता है और उनके जीवनके लगभग 
प्रत्येक क्षेत्रसे सम्पके रखता है। सन्‌ १९३७ से महाजन मजदूरोंकों मिलमें 
उनके प्रधान कार्यके अतिरिक्त किसी दूसरे धन्धेमें शिक्षा देता रहा है, 
जिसमें मिलके वन्द हो जाने, हड़ताल या बेकारीकी हालतमें वे अपना भरण- 
पोषण कर सकें और भूखों मरनेके संकटसे. वच सकें।' गांधीजीका मत 
था कि देशके सभी मजदृर-संघोंका संचालन अहमदावादके मजूर महाजनकी 
तरह होना चाहिए। 





१. यं० ईं, भाग-१, पृ० ७३७-४१। 
२. ह०, ३-७-३७, पृ० १६१। 
रे. कन्स्ट्रविटव प्रोग्राम, पु० २१। 
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अहिसक प्रतिरोध और समाज-व्यवस्था 


सामूहिक प्रतिरोध-पद्धतिके रूपमें सत्याग्रहकी कड़ी आलोचना हुईं है। 
कभी-कभी यह कहा जाता हैं कि वह विधान और व्यवस्थाका विनाशक है, 
अप्रगतिशील है और असंवेधानिक है। 

यदि सत्पाग्रहो प्रतिरोध अपराधपूर्ण रीतिसे कानूनकी अवज्ञा होता, 
तो वह अवश्य सामाजिक व्यवस्थाका विनाशक और अग्रगतिशील होता। 
किच्तु अहिसक प्रतिरोध और अपराधपूर्ण अवज्ञा्ें आकाश-पात्ालका अन्तर 
हैं। अपराधी या साधारण कानूनकी अवज्ञा करनेवाका मनुष्य छिपकर कानून 
तोड़ना है और दंडसे बचनेका प्रयत्त करता हैं। अहिसक प्रतिरोधकारी 
कानूनकों मानता है --- इसलिए नहीं कि वह सजासे डरता है, वल्कि इसलिए 
कि वह कानूनको जन-कल्याणके लिए शुभ समझता है। किन्तु यदि कानून 
इतना अन्यायपूर्ण हो कि उसकी नैतिकताकी भावनाकों चोट पहुंचाये और 
यदि कानूतमें परिवर्तन करानेका उसका प्रयत्न निष्फल हो जाय, तो वह उस 
कानूनकी खुले तौरसे और विनयके साथ अवज्ञा करता है और चुपचाप 
दण्डको स्वीकार करता है । वास्तवमोें उसकी अवज्ञाका कारण होता है 
कानूनको माननेका उसका स्वभाव, जो उसे सर्वोच्च कानूनको पूरी तरहसे 
मानने पर विवद्य करता है। यह सर्वोच्च कानून है अन्तरात्माकी आवाज, जो 
अन्य सभो कानूनोंके ऊपर है।  निस्‍्संदेह अपराधपूर्ण अवज्ञा अराजकता उत्पन्न 
करती है। लेकिन सविनय अवज्ञा न तो अराजकताकों जन्म देती है और 
न अप्रगतिशील है, यद्यपि उसका उद्देश्य अनेतिक कानूनों और अन्यायपूर्ण 
व्यवस्थाका विनाश करना है। 

जब सविनतय अवज्ञा अशान्ति और संघपको उत्पन्न करनेवाले अन्याय, 
असत्य और झोषणके विरुद्ध युद्ध करती है, तब' वह सत्य और अहिंसा 
पर आजारित उच्च कोटिकी न्यायपूर्ण सामाजिक व्यवस्थाका भी विकास 
करती है। 

इसके अतिरिक्त यदि सविनय अवज्ञा सामाजिक व्यवस्थाको थोड़ा ढीला 
कर दे, तो भी यह याद रखना चाहिए कि दन्दर-युदझ, अपराध, कानूनके 
विरुद्ध वस्तुओंका देशरमें आयात, मुकदमेवाजी, कर-वंचना आदि ऐसी सामाजिक 
वास्तविकताएं हैं, जिनके सामने कानून वेवस है और जो विधि-शासनके 
अपवाद नहीं वल्कि उसके क्षेत्रमें बिखरे हुए महत्त्वपूर्ण रिक्त स्थान हैं।* 
सामाजिक एकताका थोड़ा ढीछापन उस कालकी एक आवश्यक विशेषता है, 

१. स्पीचेज, पु० ४५७ और ५०४-०५। 


र्‌. काले ब्रिन्कमैत्त : रीसेन्ट थियरीज़ ऑफ सिटिज़नशिप; सी० ई० 
समेरियम : पॉलिटिकल पावर, अ० ६। 


२८२ सर्वोदय तत्त्व-दर्शन 


जब सामाजिक जीवनको नवीन और अधिक परिपूर्ण बनानेका प्रयत्त हो रहा 
हो। संक्रमणकाछीन समाजके इस थोड़ें ढीेपनकों सामाजिक अव्यवस्था और 
अराजकता समझ लेता नितान्त भअ्रमपूर्ण है। 


अहिंसक प्रतिरोधकी वंधानिकता 


अहिसक प्रतिरोधके संवैधानिक या असंवेधानिक होनेके सम्बन्ध्में यह 
ध्यानमें रखता चाहिए कि पश्चिमके कुछ राजनैतिक विचारकोंका मत हैं कि 
राज्यको संप्रभुता प्राप्त है। इस सत्ताके प्राप्त होतेके कारण राज्यके कानून 
ही, वे समाजके सामान्य हितके अनुकूल हों या प्रतिकूल, व्यक्तिके व्यवहारके 
औचित्यके उच्चतम निर्णायक हूँ। इन विचारकोंके अनुसार नागरिकका 
निरपेक्ष कर्तव्य है राज्यके प्रति आज्ञाकारिता। ये राज्यके कानूनोंके विरुद्ध 
नेतिकताके किसी भी दावेकों असंवेधानिक वंताते हैं। लेकिन यह चरमवादी 
सिद्धान्त पश्चिमके बहुतसे विचारकोंकों मान्य नहीं है। इनके अनुसार राज्यके 
प्रति आज्ञाकारिताका प्रश्न वास्तवमें नीतिशास्त्रका प्रश्न है; राज्यके कार्यमें, 
राज्यका कार्य होनेके ही कारण, कोई विशेष नैतिकता नहीं होती और 
नागरिककी वफादारी पर राज्यका अधिकार राज्यके कानूनोंकी नीतिमत्ता 
पर अवलूम्वित है। हूस्‍्कीके शब्दोंमें हमारा पहला कतंव्य है अपनी 
अन्तरात्माके प्रति सच्चे होना। 

गांधीजीके अनुसार भी राजनैतिक कर्तंव्योंका प्रन्‍ण्त आवश्यक रूपसे 
नेतिक है और “ राज्यके कानूनकी अवज्ञा उस समय निश्चित कतंव्य हो 
जाता है, जब उसका (राज्यके कानूनका) ईश्वरीय कानूनसे संघर्ष होता है। ” * 
उनका मत था कि, “ऐसे कानूनोंको मानता, जिनको हमारी अन्तरात्मा 
स्वीकार न करे, हमारी मर्दानगीके विरुद्ध है। . . . जब तक यह भ्रम 
दूर नहीं होगा कि मनुष्योंको अन्यायपूर्ण कानूतका पालन करना चाहिए, तब 
तक उनकी गुलामी भी नहीं मिटेगी। ” * उनका कहना था कि सत्याग्रह तभी 
असंवैधानिक होगा जब “सत्य और उसका सहचर आत्म-वलिदान गैरकानूनी 
हो जायंगे। ' * 

यदि सरकारका संगठन अजनतस्तवादी है और अन्याय तथा शोषण 
पर आश्रित है, तो गांधीजीके मतसे वह सरकार ही अवैधानिक है । इस 
अ्रकारकी सरकारका अहिसक प्रतिरोध जनताका पवित्रतम और अधिकतम 

१. लेस्की: दि ग्रामर ऑक पॉलिटिक्स, पृ० २८९। 

२. गांधीजी : नीतिवर्म, पू० ४७। 

३. हिन्द स्वराज्य, पृ० ७०-७१। 

४. यं० टूं०, भाग-३, पृ० १०४३॥। 
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संवैधानिक और पवित्र कर्तव्य है।' राज्यके पूर्ण या आंशिक रूपसे अन्यायपूर्ण 
काननके प्रति समर्पण स्वतस्त्रताका अतेतिक विनिमय हैं। 

.. चरमवादियोंके दृष्टिकोणसे भी, जो राज्यको अपरिमित सत्ता संप्रभुताका 
अधिकारी मानते हैं, जनमतको शिक्षा देनेके लिए समझाता-बुज्ावा संवैधानिक 
ही है। अहिसक प्रतिरोध समझाने-बुझानेका सबसे अधिक कारगर तरीका है 
क्योंकि कष्ट-सहन करनेवाला सत्याग्रही प्रतिपक्षीके हृदय और बुद्धिको 
प्रभावित करनेका प्रयत्न करता हैं। यदि संत्याग्रही भूल भी करता है, तो भी 
उसका प्रतिरोध उसके अतिरिक्त किसी दूसरेको हानि नहीं पहुंचाता; क्योंकि 
उसके प्रतिरोधकी पद्धति है स्वयं कष्ट सहना। उसका प्रतिरोध नैतिक है, न 
कि शरीर-शब्ति पर आश्रित। हिंसक प्रतिरोध विरोबीके विनाशका नहीं 
वल्कि उसके मत-परिवर्ततका प्रथल है। गांधीजीके शब्दोंमें सत्याग्रह 
जनताकों शिक्षित करने और जाग्रत करनेका महानतम साधन है। 

इसके अतिरिक्त, प्रत्येक कानून व्यतिको इस चुनावका अधिकार देता 
है कि या तो वह कानूनकों माने या उसकी अवज्ञाके लिए प्राप्त दंड सहे। 
यदि कामून अनैतिक है अयवा यदि सरकार भ्रष्ट है, तो सत्याग्रही इनमें से 
दूसरा विकल्‍प चुनता है और सरकार द्वारा दिये हुए दण्डकों स्वेच्छासे 
स्वीकार करता है।' 

गांवीजीके विरोबी फोल्ड मार्शल स्मट्सने दक्षिण अक्रीकाके सत्याग्रहको 
वेधानिक आन्दोलन माना था। भारतके तत्कालीन वाइसरॉय छॉर्ड हाडिगने 
भी गांवीजीके दक्षिण अफ्रीकाके आन्दोलबको उचित समझा था। अभेरिकाके 
चाल्स ३० मेरियम गांवीजीकी सविनय अवना-पद्धतिकों कामूनकी सीमाके 
अन्तर्गत बताते हं।' सर स्टैफई क्रिप्स जततन्थवादी राज्यमें मजदूरोंकी आम 
दा कुछ परिस्थितियोंमें न्‍्यायोचित समझते हूँ। इसी प्रकार इंग्लैण्डके 
राजनीतित सो० आर० एटलोका मत है कि च्याय प्राप्त करनेके जत- 


तन्त्रवादं सावनोंके अभावमें समाजमें मूलभूत परिवर्तनके लिए असंवैधानिक 
साथनोका, हिसात्मक साथनोंका, भी प्रयोग अनिवाय है।' 
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सराज्य, पृ० ७०-७१। 
४. स्पीचेस, पृ० ४८० । 


र१ै९ 


अरियम हा हट लिटिकल 

» २ स्यिम; पॉछिटिकल पावर, पृ० १७४। 
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श्ट४ड सर्वोदिय तत्व-दर्शन 


जैसा कि इतिहासके विद्याथियोंको अच्छी तरह माढूम है, इंग्लेंडके 
मेंगना कार्ट (महान अधिकार-पत्र) और फ्रांसके डिक्लेरेशन ऑफ दि राइट्स 
ऑफ मेन (मनुष्यके अधिकारोंकी घोषणा) ने कुछ परिस्थितियोंमें राज्यका 
प्रतिरोव करनेका अधिकार कानूनी मान लिया है। मेगना कार्टा आज भी 
हैलमके अनुसार इंग्लैण्डकी स्वतत्त्रताकी आधार-शिछा है । मेगता काटके 
६१वें अध्यायमें २५ वड़े जमींदारोंकी एक कमेटीकी नियुक्तिका वर्णन है। 
इस कमेटीका राजाके विरुद्ध प्रतिरोध करनेका अधिकार मेगना कार्टाकी 
व्यवस्थाकों कार्यान्वित करनेके सावनके रूपमें मान लिया गया था।* 

यदि हम इस चरमवादी दृष्टिकोणको उचित मान हें, जो संविधानको 
पवित्र समझता है और इस बातका विचार भी नहीं करता कि संविधान 
और राज्यकार्य किस प्रकारके हैं और उनसे जनहित कहां तक सम्भव है, 
तो सरकार इस वातकी एकमात्र निर्णायक्त हो जायगी कि जनताके विचार 
क्या होने चाहिए, अजनतन्व॒वादी देशोंमें जनतन्त्रवादी आन्दोलन असम्भव हो 
जायंगे और राजनैतिक उन्नति नहीं हो सकेगी। वास्तवमें प्रतिरोध करनेका 
अधिकार अत्याचार-पीड़ित जनताके हाथमें अन्यायी शासकोंके अत्याचारका 


१. इतिहासकार नीस्टका मत है कि मेगता कार्टके ६१ वें अध्यायमें 
भान्यता-प्राप्त विद्रोही अधिकार इकरारनामे पर आधारित मध्यकालीन' 
जागीरदारी (फ्यूडल) राज्यकी कानूनी धारणाओंके विरुद्ध नहीं है। (रिडोल्फ 
नीस्ट : हिस्ट्री आफ दि इंग्लिश कान्स्टिट्यूशन, दूसरा संस्करण, भाग-१, 
पृ० ३०६-०७) । ६१वें अध्याय पर टीका करते हुए ऐडम्स लिखता है, 
४ पश्चिमी यूरोपके जागीरदारी कानूनको आश्रित जमींदारोंका, अन्यायसे 
अपनी रक्षाके उद्देश्यसे, प्रभूभक्तिका त्याग करने और वड़े जमींदारके विरुद्ध 
युद्ध करनेका अधिकार मान्य था। इस प्रकारकी किसी स्थितिमें उसके ऊपर 
राजद्रोहके अपराधका आरोप नहीं छगाया जा सकता था। इस समय वड़े 
जमींदार इसी अधिकारके अनुसार कार्य कर रहे थे। ऐडम्सके अनुसार 
मैगना कार्टके दो बुनियादी सिद्धांत हैं, जो आज भी इंग्लेंडके शासन- 
विधानके और उसके अनुरूप सभी झासन-विधानोंके वैसे ही स्पष्ट रीतिसे 
आधार है जैसे कि वे सत्‌ १११५में थे। पहिला सिद्धान्त यह है कि 
“/ राज्यमें शासितोंके: था समाजके अधिकारोंका एक कानून है, जिसको 
माननेके लिए राजा वाध्य है;।” और दूसरा यह है कि “यदि राजा इच' 
अधिकारोंकी उपेक्षा करेगा तो उस्ले वलू-प्रयोग द्वारा, या उसके विरुद्ध विद्रोह 
करके, इन अधिकारोंकों माननेके लिए विवश किया जा सकता है।-- 
जी० वी० ऐंडम्स : कान्स्टिट्यूशबल हिस्ट्री ऑफ इंग्लैंड, पू० ११२९-३० 
भौर १३७-३९। 
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अन्त करनेका और वैधानिक शासनकी स्थापताका सर्वश्रेष्ठ साधन है। इसी 
कारण इतिहास कभी सफल हिंसक विद्रोहोंकों भी अवैधानिक वताकर उनकी 
निन्‍दा नहीं करता। किन्तु गांधीजी न्याय प्राप्त करनेके लिए हिसक साधनोंके 
प्रयोगकों संवेधानिक नहीं मानते थे। उनका यह मत था कि हिंसा द्वारा 
अन्यायका उपचार और न्यायकी स्थापना सम्भव ही नहीं है। 

सवितय प्रतिरोव निस्संदेह स्वेच्छाचारी राज्यके लिए खतरनाक है, 
लेकिन जनतस्त्रवादी राज्यके लिए, जो सदा जनमतके अनुकूल चलनेके लिए 
तैयार रहता हो, वह हानिरहित है | सबिनय- प्रतिरोध जनमतको शिक्षित 
और दृढ़ बनाता है और बुराइयोंको ठीक करता है। गांधीजी लिखते हैं, “ मेरा 
यह दृढ़ मत है कि सविनय अवज्ञा वैधानिक आंदोलनका शुद्धतम' रूप है।” 
/ सविनय अवज्ञा नागरिकंका अधिकार है | मनृप्यत्व खोये विना वह इस 
अधिकारके परित्यागका साहस नहीं कर सकता। . . - सविनय अवज्ञाकों 
दवाना अन्तरात्माको कद करनेका प्रयत्न है।' इसी प्रकार असहयोगके 
दमनका अर्थ होगा बल-प्रयोग द्वारा सहयोग । 

निस्सन्देह जनतन्त्र सविनय प्रतिरोधकी आवश्यकताको कम कर देता 
है। गांधीजीने सन्‌ १९४७ में लिखा था, ढजनतंत्रमें सत्याग्रह, संविनय 
प्रतिरोध और उपव्सका सीमित उपग्रोग है। जिस सम्रय देश्षमें सरकारें काम 
संभाल रही हैँ और साम्प्रदायिक विह्वेप एक प्रान्तसे दूसरे प्रान्तमें फैल रहा 
है, उस समय लोग उनके विषयमें सोच भी नहीं सकते |” सन्‌ १९४४ में 
गांधीजीनें कहा था, सविनय अवज्ञा और असहयोग ऐसे समयके उपयोगके 
लिए बनाये गये हैं, जब लोगोंके पास कोई राजनेतिक शक्ति न हो। परल्तु 
जैसे ही उन्हें राजनेतिक शक्ति प्राप्त हो जाती है, वेसे ही स्वाभाविक रूपसे 
उनकी शिकायतें --फिर वे कैसी भी हों--वैधानिक साधनों द्वारा दूर हो 
जाती हैँ। . . - यदि विधान-मण्डल किसानोंके हितोंकी सुरक्षामें असमर्थ 
सिद्ध होते हैँ, तो किसानोंके पास सदैव सविनय अवज्ञा और असहयोगका 
सर्वेश्रेष्ठ उपचार रहता ही है।”* 

आजके अधिकांश राज्य या तो अजनतन्त्रवादी हैं या अधिकसे अधिक 
कहा जाय तो वाह्य रूपसे जनतन्त्रवादी हैँ, परन्तु वास्तवमें जनतन्त्रवादके 
मूलभूत सिद्धांतोंकी उपेक्षा करते हैं । निस्सन्‍्देह सच्चे जनतत्त्रमें अहिसक 
प्रतिरोधके प्रयोगके अवसर कम होंगे, विशेष रूपसे यदि जनतत्तवादी सरकार 

१. यं० इं०, भाग-१, पृ० ९४३ | 

२. ह०, ७-९-४७, पृ० ३१६। 

३. एन० के० वोसकी पुस्तक स्टडीज़ इन गांधीज़्म ' के पृ० ७९-८० 
पर उद्धत गांधोजीका कंथन। 
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किसी संकटमें हो। ' किन्तु मुख्यतः जनतन्ववादी राज्यमें भी अहिसक प्रतिरोध 
नैतिक दृष्टिकोणसे उचित होगा। ऐसे राज्यमें भी सामाजिक संस्थाओं और 
संवंधोंमें अपूर्णणा होगी और इसलिए उसमें मानव-जीवनकी परिपूर्णताके 
श्रेष्ठठम साधनकी तरह कपष्ट-सहनमें अभिव्यकत होनेवाले प्रेमके प्रयोगके 
लिए सदा स्थान रहेगा। 

सन्‌ १९३० में ग्रांवीजीने लिखा था, “में जानता हूं कि यदि में 
स्वतन्त्रताके संघर्षके बाद जीवित रहा, तो सम्भव है कि मुझे अपने देश- 
वासियोंके विरुद्ध अहिसक लड़ाइयां छड़नी पड़ें। और वे उतनी ही कठोर 
होंगी जितती कि वह लड़ाई जिसे में आज लड़ रहा हूं। ”' स्वतन्त भारतका 
हवाला देते हुए सन्‌ १९४५ के एक वक्तव्यमें उन्होंने कहा था, “यदि 
विधान-मंडल किसानोंके हितोंकी रक्षा करनेमें अयोग्य साबित हों, तो 
किसानोंके' पास सदा असहयोग और सविनय अवज्ञाके श्रेष्ठ सावन रहेंगे। * 
“हिंद स्व॒राज्य ' में वे लिखते हैँ, “जहां सत्याग्रह ही प्रजाका खास सहारा 
हो वहीं सच्चा स्वराज्य सम्भव है। जहां ऐसा न हो वहां स्वराज्य नहीं, 
किन्तु विदेशी राज्य ही है। ” उनका मत था कि सत्याग्रह और असहयोगकी 
पद्धति अहिसक ग्राम-समाजकी सत्ताका आधार होगी।' 


अहिसक प्रतिरोध और बल-अ्योग 


अहिसक प्रतिरोध अक्सर भ्रमसे असंवेधानिक समझ लिया जाता है, 
क्योंकि यह माना जाता है कि संवेधानिक साधन समझाने-वुझाने पर 
आश्रित होते हैं, जब कि अहिसक प्रतिरोधर्मे विरोधी पर बल-प्रयोग होता 
है। अहिसक प्रतिरोधके आलछोचकोंके अनुसार विरोवी पर पड़नेवाले हिंसक 
और अहिंसक प्रतिरोवके प्रभावमें कोई वास्तविक अन्तर नहीं है। उनके 
अनुसार अहिंसा भी बल-प्रयोगका एक प्रकार है। अहिसक प्रतिरोधके कुछ 
समर्थकोंका भी कहना है कि अहिसा एक प्रकारका वल-प्रयोग ही है, इसलिए 
अन्यायका सामना जहां तक हो सके अहिसासे, और जब आवश्यक हो तब 
हिसासे भी करना चाहिए। 
उद्ाहरणके लिए, आर्थर मूरका मत है कि सत्याग्रह मानसिक हिंसा 
है और “एक युद्ध-पद्धति है जिसका निःशस्त्र जनता उपयोग कर सकती है” 


« हैं०, ७-९-४७, पृ० ३१६। 

« यं० इं०, ३०-१-३०, प्‌ृ० २३७। 
गांधीजीका १३-१-४५ का वक्‍तव्य। 
« हिन्द-स्वराज्य, पू० ७४। 

« हू०, २५-७-४२, पृ० २३८। 
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तथा जो किसी प्रकारसे भी सशस्त्र विद्रोह या युद्धके विपरीत विशेष रूपसे 
आध्यात्मिक अस्त्र नहीं है। वे इस दावेकों नहीं मानते कि सत्याग्रह * उच्च 
नैतिक भूमि पर स्थित है, या वह ईसाइयतका प्रयोग है, अथवा उससे भी 
कोई उदात्त वस्तु है।' सी० एम० केस समझाने-बुझातेके लिए कष्ट-सहन 
और वल-प्रयोगके लिंए कष्ट-सहनके बीच भेद करते हैं । पहला प्राचीन 
प्रकारका निष्क्रिय प्रतिरोध है, जो बिना बल-प्रयोगके विरोवीकी मनोवृत्तिको 
बदलतेका प्रयत्त करता है। केसके अनुसार असहयोग, हड़ताल और वहिष्कार 
बल-प्रयोगके लिए कष्ट-सहनके प्रकार हैं। उनका कहना है कि वल-अयोग 
मानसिक हो सकता है या शारीरिक। असहयोग, हड़ताल और वहिष्कार 
वल-प्रयोगके' दृष्टान्त हैं, क्योंकि उनमें प्रतिरोवकारी इस स्पष्ट उद्देश्यसे 
अपने आपको कष्ट देता है कि वह विरोधीके मनमें दुविधाकी स्थिति पैदा 
कर दे। विपक्षीके सामने दो विकल्प होते हैँ: प्रतिरोधकारीको कष्ट सहने 
देता या उसकी बात मान लेना । इन विकल्पोंमें से एक भी विरोधीकी 
इच्छा या निर्णयके अनुकूल नहीं होता, लेकिन परिस्थिति दोमें से एकको 
स्वीकार करने पर उसे विवश कर देती है। एक ओर तो उसके ऊपर 
दरीर-शक्ति या हिसाका प्रयोग नहीं होता और न उसके प्रयोगकी धमकी 
ही दी जाती है, और दूसरी ओर दोनों विकल्पोंमें से किसी एककी अच्छाईमें 
उसको विश्वास नहीं होता । वह दोनों विकल्पोंमें से किसी एककों भले 
ही मात ले, पर उसकी बुद्धिको वे उचित नहीं जंचते । इस प्रकार उस 
पर बल-प्रयोग होता है, यद्यपि यह वरू-प्रयोग अहिंसक रूपसे होता है। 
जवाहरलाल नेहरूका भी यह विश्वास है कि अहिसामें वैसे ही बल-प्रयोग 
होता है जैसे हिसामें, कभी-कभी तो हिंसासे भी अधिक भीषण झूपसे। 

आर मूर अपनी इस भ्रमयू्ण धारणाके' कारण सत्याग्रहकी नोतिक 
उच्चताको अस्वीकार करते हैं कि सत्याग्रह मानसिक हिंसा है! गांधीजीके 
अनुसार मानसिक हिंसा ऊपरसे अहिसक मालूस होनेवाले कार्यको दुराग्रह 
या निष्क्रिय प्रतिरोधर्मों परिवर्तित कर देगी। 

समझाने-वुन्ानेके उद्देयसे और वल-प्रयोगके उद्देश्यसे स्वीकृत कष्ट- 
सहनका केस द्वारा बताया हुआ अन्तर गांवीजी मान छेते, किन्तु वे 
सत्याग्रहकों वढ-प्रयोयकी कोटिमें न रखते । केस अपनी पुस्तकों अहिसक 
असहयोगको और पर्चिममें प्रयुक्त हड़ताल और वहिष्कारकों समकक्ष बताते 
हैं। केसके हड़ताल और वहिष्कारके वर्णनसे यह स्पष्ट है कि ये दोनों 





१. रावाकृप्णन्‌ : महात्मा गांवी, पू० १९२-९३।॥ 
२. सी० एम० केस: नॉन-वायोलेन्ट कोअर्शन, पु० ४०२। 
३. देखिये उनकी आत्मकथा (अंग्रेजी), पृ० ५३९। 
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साधन ग्रांधीजीके अयेमे नहीं, केवछ दिखावटमें अहिसक हैं।' गांधीजी 
पदिचममें प्रयुक्त वहिष्कारकों और हड़तालको सत्याग्रहके नहीं, किन्तु निप्किय 
प्रतिरोधके दृष्टान्त समझते थे । दोनोंमें अर्थात्‌ एक ओर सत्याग्रहमें और 
दूसरी ओर निष्क्रिप प्रतिरोधके रूपमें की जानेवाली हड़ताल और बहिष्कारमें 
यह सादृश्य है कि वे शारीरिक हिंसासे वचते हैँ; किन्तु समाजमें दूसरों पर 
दवाव डालनेके इन दोनों साधनोंमें महत्त्वपूर्ण अन्तर हैं। इनके प्रभावमें 
इतना अन्तर है कि उसके (प्रभावके) वर्णनके लिए पृथक शब्दोंका प्रयोग 
विचारोंकी स्पष्ठताके लिए छाभप्रद होगा। 

दोनोंका सबसे अधिक महत्त्वपूर्ण अन्तर यह है कि सत्याग्रह नैतिक 
दृष्टिकोणसे शारीरिक ही नहीं परन्तु मानसिक हिंसासे -भी बचनेका प्रयत्न 
करता है, जब कि निष्क्रिय प्रतिरोधके रूपमें हड़ताल और बहिष्कार कार्य 
सिद्ध करनेके लिए शारीरिक हिसासे अलग रहते हैं । इस प्रकार सत्या- 
ग्रहमें यह आवश्यक है कि प्रेरक हेतु हिंसक न हो, जब कि (पश्चिमी 
ढंगके) वहिष्कार और हड़ताल वाह्य कार्य पर जोर देते हैं, प्रेरक हेतुकी 
उपेक्षा करते हैं और खुले तौरसे शारीरिक हिंसा या उसकी धमकीके 
प्रयोगकी छोड़कर सभाजमें दूसरों पर दबाव डालनेके प्रत्येक अन्य साथनका 
प्रयोग करते हैं।' इस अन्तरके परिणामस्वरूप सत्याग्रहयमें कष्ट-सहनका प्रमुख 
भार सत्याग्रही सहता है; हड़ताल और बहिष्कारमें प्रतिरोधकारी और 
उसके विरोधीके बीच कष्ट-सहनके भारका अनुपात उल्टा होता है। 
हड़ताल और वहिष्कार दोनों विकल्पोंम से ( अर्थात्‌ प्रतिरोधकारियोंकी 
मांग और उनके प्रतिरोधके कारण पड़े दबावमें से ) एक भी विरोथीकों 
वांछनीय नहीं लगता और उससे दो बुराइयोंमें से एकको चुनना पड़ता 
है।' सत्याग्रहमें मांग इतनी स्पष्ट, असंदिग्ध रूपसे इतनी न्यायसंगत और 
नैतिक दृष्टिकोणसे दोनों पक्षोंके लिए इतती हितकारी, होती है कि जब 
विपक्षी स्वार्थके कारण मांगका विरोध भी करता है तव भी उसमें सत्या- 
ग्रहीकी मांग और उसके व्यवहारके औचित्यकी चेतना होती है । इस प्रकार 
सत्याग्रही विरोधीके नैतिक सुरक्षा-साधनोंकों बेकार बना देता है और उसके 
प्रतिरोवका दवाव विरोवीकों विवश अवश्य करता है । परन्तु वह दवाव 
उसी प्रकार होता है जैसे समझाना-बुझाता । दूसरी ओर बहिष्कार और 
हड़ताल विरोधीको भावी कष्ट और हानिकी संभावनासे भयभीत करते हैं 


१. सी० एम० केस: नॉन-वायोलेल्ट कोअर्शन, पृ० २९५, ३४६। 

२. सत्याग्रह और निष्क्रिय प्रतिरोधके वीचके भेंदके लिए देखिये 
अध्याय ८। 
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और उस पर दवाव डालते हैं। सत्याग्रहका प्रभाव होता है अहिसक नतिक 
दवाव, जो एकताकी स्थापना करता है और नंतिकताको बढ़ाता है; जब कि 
हड़ताल और वहिप्कारका प्रभाव होता हैं मानसिक हिंसा, जो विभाजक 
होती हैं और नेतिकताको दुर्बल बनाती है। 

यदि हड़ताल और वहिष्कार सव प्रकारकी हिसासे न व्चे, तो उनके 
प्रभावको अशारीरिक या मानसिक हिंसा कहना उचित होगा । किन्तु इन 
स्पष्ट रूपसे भिन्न सामाजिक शक्तियोंकों -- अर्थात्‌ सत्याग्रह और निष्क्रिय 
प्रतिरोध (हड़ताल और वहिप्कार) को -- एक ही वर्गमें रखना भ्रमोत्पयादक 
और अवैज्ञानिक है। 

सत्याग्रहके असरको अहिसक या नैतिक वल-प्रयोग कहता गलत है। 
साधारण वातचीतमें और राजनीतिमें भी वल-प्रयोग (अंग्रेजीमें 'कोज- 
शंन  ) शब्दका अर्थ होता है शरीर-शक्तिका प्रयोग या उसके प्रयोगकी 
धमकी । वल-प्रयोगके साथ हिसाका अनुपंग है; और हिसाका अर्थ है मनुष्योंका 
शोषण और उन्तका केवल साधनकी तरह प्रयोग और इसका अहिसासे 
मेल नहीं खाता। हिसाके साथ अनुपंग होनेके कारण अहिसक प्रतिरोबके 
प्रभावका वर्णन करनेके लिए “तेतिक' या 'अहिसक ' विद्येपणोंके साथ भी 
“बल-प्रयोग ” शब्दका व्यवहार यह भ्रमपूर्ण घारणा उत्पन्न करता है कि 
हिंसक और अहिंसक प्रतिरोधमें कोई वास्तविक अन्तर नहीं है। और यह 
स्पष्ट और निश्चित चिन्तनमें वाधक है। 

ऊपर हमने अहिसाके नेतिक दवाव और निष्क्रिय प्रतिरोषके अशारीरिक 
(मानसिक) वल-प्रयोगके वीचका भेद वताया है। अहिसक दवाव और 
शारीरिक बल-प्रयोगमें और भी अधिक' अन्तर है। गांधीजीनें एक वार 
दोनों शक्तियों और उनकी प्रक्रियाओंके अन्तरका वर्णन इन शब्दोंमें किया 

हिसात्मक दवाव आदमीके शरीर पर पड़ता है। जो इस' दवावसे काम 
लेता हैं वह खुद नीचे गिर जाता हैं और जिस पर दवाव डाला जाता 
उसे हतोत्साह कर देता है । लेकिन स्वयं कष्ट सहकर--जजैसे उपवास 
आदि करके --जो अहिसात्मक दवाव डाला जाता है, वह विलकृछ ढसरे 
तरीकेसे असर पैदा करता है। जित लोगोंके खिलाफ 'उसका प्रयोग किया 
जाता हैं उनके शरीरको नम छूकर वह उनकी आत्मा पर असर डालता है 
और उसे मजबृत बनाता है। 

अपने भाषणों और लेखोंमें गांधीजी सदा इस वात पर जोर देते थे 
कि जबरदस्ती और वरू-प्रयोग सत्याग्रहके अंश नहीं हैं। उनके छेखोंसे कछ 
सम्बन्धित उद्धरण यहां दिये गये 3 





मेरी 
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४ हम जनमतका संगठन हिसात्मक वातावरणमें नहीं कर सकते।. . . 
जो अपनेको फैशन या जवरदस्तीके कारण असहयोगी कहते हैं, वे (सच्चे) 
असहयोगी नहीं हैं। . - - इसलिए हमें अपने संघर्से प्रत्येक प्रकारकी जबर- 
दस्तीको दूर कर देता चाहिए।* 

“४ हमें अपने विरोधियोंका सामाजिक बहिष्कार नहीं करना चाहिए। 
वह वल-प्रयोगके वराबर है। - . - वहुमतका शासन, जब उसमें बल-प्रयोग 
होता है, वैसा ही असह्य हो जाता है जैसा नौकरशाहीके अल्पम्तका 
शासन । / 

“ किन्तु खादी पहननेमें उसी प्रकार बल-प्रयोग नहीं होना चाहिए 
जैसे किसी दूसरी बातमें।” * 

सन्‌ १९३० के सविनय-अवज्ञाके आन्दोलनमें उन्होंने लिखा था, “ अच्छी 
बात करनेके वारेगें भी हम जबरदस्तीका प्रयोग न करें। जरासी भी जवर- 
दस्ती आन्दोलनका विनाश कर देगी। . . . यह हृदय-परिवर्तेतका आन्दोलन 
है, अत्याचारीके साथ भी जबरदस्ती करनेका नहीं।” * 

“अहिंसाकी योजनामें जबरदस्तीकी-सी कोई बात नहीं है। विरोधीकी 
बुद्धि और हृदय तक पहुंचनेकी क्षमता पर भरोसा करना चाहिए।”" 

“अहिंसा कभी भी बल-प्रयोगकी पद्धति:नहीं है, वह हृदय-परिवर्तनकी 
पद्धति है। 

४ सत्याग्रहीका उद्देश्य है अच्यायीका हृदय-परिवतेन, न कि उसके साथ 
वल-प्रयोग। / * 

.. लेकिन यद्यपि ग्रांधीजी 'वल-प्रयोग” और “जबरदस्ती (अंग्रेजीमें 
'कोअर्शन ' और “कम्पलशन ) शब्दोंका, प्रयोग नहीं. करते थे, फिर भी 
सत्याग्रहके प्रभावका वर्णन करनेके लिए “मजबूर करने ' या (विवश करने ' 
(अंग्रेजीमें “दु कम्पेल ) शब्दका प्रयोग, अवश्य करते थे । श्रसंगसे स्पष्ट 
मालूम होता हैं कि इस शब्दका प्रयोग वे विपक्षीके उच्चतम अंशको 
जाग्रत करनेके उद्देश्यसे नेतिक दवाव या प्रभाव डालनेके अर्थमें करते थे । 





- सत्याग्रह, पृ० २४--२५। 

- यं० इं०, भाग-१, पू० ९६१। 
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उदाहरणके लिए, सत्‌ १९२० में व्यवस्थापिका सभामें वाइसरॉयके 
भाषणका हवाला देते हुए उन्होंने लिखा था, “पंजावके सम्बन्धमें उन्होंने 
जो कहा उसका अर्य है शिकायत दूर करनेसे साफ इनकार . .. । निकट 
भविष्य (का कार्य) है पंजावके मामलेमें सरकारको पश्चात्ताप करनेके लिए 
मजबूर कर देना।/' 

/ इसलिए मेने असहयोगके उपायका सुझाव देनेका साहस किया 
है। . . - अगर उसके साथ-साथ हिंसा न हो और वह सुव्यवस्थित रीतिसे 
किया जाय, तो वह उसको (सरकारको) अपने कदम वापस लौठाने गौर 
किया हुआ अध्याय दूर करने पर विवश करेगा।”* 

४, , : प्रत्येक दल जब दूसरेकी मदद करेगा तव हम सरकारको सव 
दलोंकी न्यूनतम संयुक्त मांग मानने पर मजबूर कर देंगे।' 

जब्द “विवश करना भी संदिग्ध है। गांधीजी कभी-कभी अहिंसाके 
प्रभावके वर्णनके लिए नैतिक दवाव” शब्दका प्रयोग करते थे और यह 
शब्द विवश करने” की अपेक्षा कहीं अधिक निरिचत है! इस प्रकार 
राजकोटके उपवासका हवाला देते हुए उन्होंने कहा था, “यदि मेरे 
उपवास . . . का अर्थ दवाव डालना छगाया जाता है, तो में केवल यह 
कह सकता हूं कि ऐसे नैतिक दवावका सभी सम्बन्धित (व्यक्तियों) द्वारा 
स्वागत होना चाहिए।! 

निस्सन्‍्देह परिधिवर्ती मामलोंमें समाजको प्रभावित करनेके ये तीन 
साधन --- अहिंसा, अशारीरिक (मानसिक) हिंसा और शारीरिक हिंसा -- 
एक-दूसरेमें मिल्ल जाते हैं, उतकी सीमारेखा अस्पप्ट हो जाती है और उसके 
जाननेमें वड़ी कठिवता होती है | लेकिन जैसा कि ऊपर दिखाया गया है, 
अहिसाके प्रभावका बल-प्रयोग ' दब्दके हारा वर्णन करना, इस शब्दके साथ 
हिंसाका अनुपंग होनेके कारण, अवैज्ञानिक है और भ्रमोत्पादक है। उदाहरणके 
लिए, कभी-कभी यह कहा जाता है कि हिंसा और अहिंसा बल-प्रयोगके प्रकार 
हैं और जब एक प्रकार असफल हो जाय तो दूसरेका प्रयोग हो सकता है। 
यह सुझाव शायद अनुपयुक्त न' होगा कि तीनों प्रकारके प्रतिरोधके प्रभावके 
वर्णवके छिए हम तीन पृथक शब्दोंका प्रयोग करें। अहिसाके प्रभावकों नैतिक 
दवाव, निष्क्रिय प्रतिरोवके प्रभावकों अशारीरिक (मानसिक) वल-प्रयोग और 
हिसाके प्रभावकों बल-प्रयोग कहना उचित होगा। 
यं० इं०, भाग-१, पुृ० १३३॥। 
यं० इं०, भाग-१, पूृ० २२०। 
यं० इं०, भाग-२, पृ० २६०। 
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सार्वभौस व्यावहारिकता 

आलोचकोंको प्रायः यह वात भी मान्य नहीं कि अहिसक प्रतिरोधका 
प्रयोग सभी सामूहिक संघर्षोमिं सावभोौम रूपसे हो सकता है। उनका कहना 
है कि समुदायों, विशेष रूपसे बड़े समुदायों, का आचरण नैतिक दृप्दि- 
कोणसे वहुत निम्न कोटिका होता है । भावनाओंके आवेश्षर्में जनता सभी 
प्रकारका नियंत्रण खो बैठती है और उस पर इस बातका भरोसा नहीं 
किया जा सकता कि वह प्रतिकारके लिए उत्तेजित हुए विचा शोपकोंके विरुद्ध 
अहिसक प्रतिरोधका प्रयोग कर सकेगी | छस प्रकार सामूहिक अहिसक 
प्रतिरोध असम्भव है। 

गांधीजी इस वबातकों मानते थे कि हो सकता है व्यक्तियोंकी अपेक्षा 
समुदाय नेतिक विचारोंसे कम प्रभावित हों और अहिसक अनुशासनका 
विकास व्यक्तियोंकी अपेक्षा बड़े समुदायोंके लिए अधिक कठिन हो। लेकिन 
वे यह नहीं मानते थे कि समृदायोंको अहिसक पद्धतिकी शिक्षा देना 
असम्भव है। वे इस बातमें विश्वास करनेसे इनकार करते थे कि अहिसा 
केवल व्यक्तिके लिए है भौर सामूहिक पैमाने पर अहिंसा मनुष्य-स्वभावके 
विपरीत है। उनका मत था कि अहिसाका प्रयोग व्यक्ति भी कर सकते 
हैं और समुदाय भी कर सकते हैं; उसका प्रयोग लाखों मनुष्य साथ-साथ 
कर सकते हैं।' 

बड़े समुदायोंकी हिंसाके प्रति दुर्वछता उनके सदस्योंगें अनुशासन 
और आत्म-नियन्त्रणेे अभावके कारण तथा उसके नेताओंमें वीरोंकी 
अहिसाके अभावके कारण है । यदि ये समुदाय दीर्धकाल तक सुनियोजित 

सत्याग्रही अनुशासनके अनुसार रहें और उनके नेताओंमं सच्ची अहिंसा हो. 

तो यह हिसा-संबंधी दुर्बलता दूर हो सकती है । बड़े समृदायोंकों यद्धके 
लिए सफलतापूर्वक प्रशिक्षण देनेसे प्रकट होता है कि समुदायोंकों सामृहिक 
अहिंसक प्रतिरोधके लिए भी प्रशिक्षित किया जा सकता है। सैनिक प्रश्ि- 
क्षणका उद्देश्य होता है भयकी भावना और उससे सम्बन्धित भागनेकी 
प्रवृत्ति पर नियस्त्रण और अनुशासन। इसी भावना और प्रवत्तिसे संबंधित 
और उसकी समानान्तर क्रोषकी भावना और झगड़ा करनेकी प्रवृत्ति है। 
दोनों भावनाएं और प्रवृत्तियां विभाजक हूँ। अपेक्षाकृत शक्तिशाली विरोधी 
भयको उत्तेजना देता है; दुर्वह विरोधी क्रोषको उत्तेजना देता है। 

१. एम० रत्तस्वामी : दि पॉलिटिकल फिलॉसफी ऑफ मिस्टर गांधी, 
पृ० ५७-५८। 

२. यं० ईं०, २-१-३०; हं०, १३-१०-३५, पृ० २७७। 

३. हैं०, ६-१-४०, पृ० ४०३। 
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अहिसक प्रशिक्षणमें इन दोनों विभाजक भावनाओं और प्रवृत्तियों पर पूर्ण 
तियस्त्रणकी स्थापनाका प्रयत्न होता है। 

मानव-जातिके अस्तित्व और प्रगतिसे प्रकट होता है कि प्रेम, सहयोग 
और इनसे मिलती-जुलती अहिसक भावनाओं ओर प्रवृत्तियोंका कोष, भय 
और दूसरी हिंसक भावनाओं और प्रवृत्तियों पर प्राधान्य है। इसलिए 
सैनिक अनुशासनकों अपेक्षा अहिसक अनुश्ासनको मनुष्य-स्भभावक्रे अधिक 
अनुकूल होना चाहिए और उसको अधिक व्यवहार-सुगम और स्थायी 
होना चाहिए।' 

धरासणा, वारडोली, सीमाप्रांत और दक्षिण अफ्रीकाके सामूहिक अहिसक 
प्रतिरोधके सफल दृष्टान्त यह सिद्ध करते हें कि बड़े समुदायोंको अधिकतम 
उत्तेजनामें अहिसक व्यवहारके लिए तेयार किया जा सकता है। 

गांवीजीके अनुसार सामूहिक सत्याग्रहके छिए आवश्यक अनुशासन 
प्रत्येक व्यक्ति प्राप्त कर सकता है। उसके लिए उच्च कोटिको शिक्षा या 
संस्कृति या दूसरी कोई असाधारण योग्यता अनिवारय नहीं होती। गांधीजीके' 
इस दावेकी सत्यताका यह पर्याप्त प्रमाण है कि दक्षिण अफ्रीकाके अशिक्षित 
भारतीय “कुली ', वारडोलीके शान्तिप्रिय किसान' और सीमाग्रांतके युद्धप्रिय 
और भयावह पठान-- सभी सत्याग्रही सेनाके अच्छे सैनिक बने। 

सी० एम० केसने अपनी “नॉन-वायोलेन्ट कोअर्शत” नामकी पुस्तकमें 
अहिंसक व्यवहार और मानसिक तथा शारीरिक योग्यताके संवंधका विवेचन 
किया है। आपने निष्क्रिय प्रतिरोधकारियोंके सम्बन्धर्में उपलब्ध ऐतिहासिक 
घटनाओं भौर जीवन-कथाओंका वैज्ञानिक अध्ययन किया है। इसके अतिरिक्त 
पहले महायुद्धमें अमेरिकार्में हजारोंकी संख्या उन युद्ध-विरोधियोंकी थी 
जिन्होंने नेतिक या धारमिक कारणोंसे युद्धमें किसी प्रकारका हिस्सा लेनेसे 
इनकार कर दिया था। इन युद्ध-विरोधियोंकी मानसिक और शारीरिक जाँचके 
परिणामका भी आपने विश्लेषण और अध्ययन किया है । इस अध्ययनके 

वाद आप इस नतीजे पर पहुंचे कि निष्क्रिय प्रतिरोधकारी और बुद्ध-विरोधी 


१. सामूहिक व्यवहार सामुदायिक चेतनासे भी प्रभावित होता है। 
यह सामुदायिक चेतना समुदाय-विशेपकी नैत्तिक स्थितिके अनुसार व्यक्तियोंकी 
उच्च या निकृप्ट भावनाओंकों सजीव और सुदृढ़ बना सकती है। व्यक्ति उस 
समुदायके सदस्यकी हैसियतसे, जिसके साथ उसकी भावनाओंका सादृद्य है, 
: पृथक्‌ व्यक्तिकी अपेक्षा केवछ दूसरोंकों अधिक कष्ठ दे ही नहीं सकता, परल्तु 
स्वयं भी अधिक कष्ट सह सकता है । इस प्रकार अहिंसाकों सामुदायिक 
संक्रामकता अर्थात्‌ समुदायके प्रभावकी संक्रामक विशेषतासे छाभ भी हो 
सकता है। 


२९४ सर्वोदय तत्व-दर्श्न 


लोग साधारण जन्मजात मानसिक और शारीरिक योग्यताके व्यक्ति थे और 
अहिसक व्यवहार जन्मजात विशज्ञेषताओंका नहीं किन्तु व्यक्तिके जीवन-कालमें 
अर्जित विशेषताओंका परिणाम है।' यह विश्वासके साथ कहा जा सकता है 
कि भारतव्षके सत्याग्रहियोंकी इसी प्रकारकी जांचसे अहिसकोंकी साधारण 
शारीरिक और मानसिक योग्यताके सम्वन्धमें केस साहवके निष्कपमें कोई 
परिवतंन न होगा। 

आलोचकोंका यह भी कहना है कि अहिसा अंग्रेजोंके-से सौम्य और 
सदय विपक्षीके विरुद्ध सफल हो सकती है, क्योंकि उनमें उदारतावाद और 
मानवताके अंश हैँ और वे यह भानते हैं कि विद्रोह और उसके दमनमें भी 
औचित्यकी सीमाका उल्लंघन नहीं होना चाहिए। किन्तु समग्रतावादी अधिना- 
यकोंकी पाशविकता, निर्देयता और आतंकके विरुद्ध उसके सफल होनेकी 
कोई संभावना नहीं। 

निस्सन्देह जनताके व्यवहारकों प्रभावित करनेकी पद्धतियोंके महान 
विकासने -- विशेषकर युद्ध-पद्धति और प्रचार-पद्धतिके विकासने --- सरकारका 
संचालन करनेवाले नियंत्रण-समुदायों द्वारा जनताकी अनुमति प्राप्त करनेकी 
शवितिमें बहुत वृद्धि की है । लेकिन जैसा कि वर्दरेण्ड रसेलका कहना है, 
यह अब भी संदिग्ध प्रश्न है कि राज्यका प्रचार कहां तक और कब तक 
बहुमतके हितके विरुद्ध सफल हो सकता है।' आधुनिक कालमें यह प्रचार 
राष्ट्रीयवाकी भावनाके विरुद्ध शक्तिहीन सिद्ध हुआ है; उसे दृढ़ धामिक 
भावनाके विरुद्ध कारगर होनेमें भी कठिनता पड़ती है। विरोधके दमवका 
एकमात्र निश्चित मार्ग है विरोधियोंकों समाप्त कर देना। किस्तु विरोधियोंके 
विंनाशके प्रयलकी सफलता संभव नहीं है, क्योंकि दमन पीड़ितोंके सिद्धान्तोंकी 
जनप्रिय बनाता है। इसके अतिरिक्त, कोई भी सरकार एकमात्र शारीरिक 
शव्तिके आधार पर दीर्घकाल तक नहीं टिक सकती । जीवित रहनेके लिए 
उसे जनताकी अनुमति प्राप्त करता आवश्यक है--यह अनुमति चाहे राज्यके 
राजनेतिक जीवनमें जनताके सक्रिय भागके रूपमें हो, चाहे 'इस विद्वाससे 
उत्पन्न निष्क्रिय मौन सम्मतिके रूपमें हो कि सरकारका उद्देश्य शासितोंका 
हित है। इस प्रकार अनुमति प्राप्त करनेके लिए सरकारकों मानवतावादको 
अपनाना पड़ता है और इसीलिए विरोधी समुदायोंका पूर्ण विवाण असंभव 
हो जाता है। फिर, बलू-भ्रयोगकी पद्धति अपनी विनाशक स्वतन्त्रताकी 


१. सी० एम० केस: नॉन-वायोलेन्ट कोअशन्, अ० १० और ११। 

२. एस० राधाकृष्णन्‌ : महात्मा गांधी -- रोमांरोलां, एडवर्ड ठाम्सन 
तथा अर्नालड ज्वीगके लेख | 

३. बद्रेन्ड रसेल: पावर, पृ० १०२॥ 
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पद्धतिको सजीवता देती है।' इसलिए अमेरिकन विचारक मेरियमके भव्दोंमें 
“जब जक्ति हिस्लाका उपयोग करती है उस समय वह अधिकसे अधिक 
दृढ़ नहीं किन्तु अधिकेस अधिक दुर्बल होती है। 

गांधीजी निरंकुण सत्ताके सर्व-शक्तिमान या स्थायी होनेमें विश्वास नहीं 
करते थे । उनके अनुसार सत्याग्रह स्वावछम्बी है और अपनी सफलताके 
लिए विपक्षोकी सदयत्ा पर आश्रित नहीं है। सातवें अब्यायमें हम संघर्पोर्म 
सत्याग्रहकी नेतिक और मनोवैज्ञानिक प्रभाव-प्रक्रियाका वर्णन कर चुके हूँ। 
गांधीजीके नेतृत्वमें दक्षिण अफ्रीका और भारतके विभिन्न अहिसक प्रतिरोधके 
आन्दोलन इस वातके पर्याप्त प्रमाण हैं कि सत्याग्रहमें अनुगामियोंको आकपित 
करने, उनके अनुशासनका विकास करने और कप्ट-सहनके लिए उन्हें प्रेरित 
करने, जनमतको जाग्रत करने और अन्यायपूर्ण विपक्षीको दुर्वल्ल वनानेकी अपूर्व 
क्षमता है।' गांधीजीका यह भी विश्वास था कि सत्याग्रहकी प्रक्रिया वृद्धिका 
नियम लागू होता है। यह नियम प्रत्येक गुद्ध लड़ाईमे लागू होता है, परन्तु 
सत्पाग्रहके विपयर्म तो गांधोजों उसे सिद्धान्त रूपसे मानते थे। “ बह वृद्धि 


१. ई० ए० रॉस: सोह्यल कंट्रोड, पु० ३८७; चार्ल्स ई० मेरियमने 
अपनी 'पॉलिटिकल पावर” नामकी पुस्तकके छठे अध्यायमें स्वतन्त्रताकी 
पद्धतिके साधारण हिसक और अहिसक रूपोंका संक्षिप्त वर्णन किया है। 

२. ऊपर उद्धृत 'पॉलिटिकल पावर”, पृ० १७९-८०। 

३. अमनेरिकाके विचारक तिव्यूरने इस वातका एक महत्त्वपूर्ण कारण 
बताया है कि क्‍यों अहिसक प्रतिरोध विपक्षोकों दुर्बह बना देता है। 
उनके अनुसार सामाजिक संधर्पमे सबसे अधिक महत्त्वपूर्ण वात होती हैं 
प्रमुख सत्ाावान समुदायकी यह नैतिक धारणा कि इस समुवायके हितमें 
ओर समाजको सुरक्षा और शान्तिमें कोई अन्तर नहीं है। यह धारणा 
वर्तमान सामाजिक स्थिति पर आक्रमण करनेवालोंके विरुद्ध समाजके प्रमुख 
समुदायको --- जिसका राज्यसत्ता पर नियन्त्रण हैं--स्पष्ट छाभ देती 
किन्तु इस लाभका कोई ओऔचित्य नहीं है । सामाजिक स्थितिमें ऋंतिकारी 
परिवर्तनोंके लिए प्रयत्तशील समुदायको सामाजिक जान्तिके शत्रुओंकी, 
अपराधियोंकी और हिसाके लिए उत्तेजित करनेवाछोंकी श्रेणीमें रख दिया 
जाता हैं और समाजका तटस्थ समुदाय उन्तके विरुद्ध हो जाता है। 
सामाजिक संघर्षमें अहिसाकी पद्धतिका एक महान लाभ यह है कि रक्षित 
हितोंकी उपरोक्त नेतिक धारणाके दिखावटी औचित्यका विनाग हो जाता 
है। देखिये निव्यूर कृत 'मॉरल मैन एंड इम्मॉरल सोसाइटी, पु० २५०। 
ब्िटेव और अमेरिकाके जनमत पर गांबीजीके अहिसक प्रतिरोधके प्रभावके 
वर्णनके लिए देखिये पोलक आदि लिखित “महात्मा गांधी ', पु० १८४। 
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अतलिवाय है और वह सत्याग्रहके मूलभूत सिद्धान्तोंसे सम्बद्ध है। क्योंकि 
सत्याग्रहमें तो कम-से-कम ही ज्यादा-से-ज्यादा है । अर्थात्‌ जो कम-से-कम 
है उसमें से और छोड़ा भी क्‍या जा सकता है? शुद्ध सत्यसे कम व्या 
होगा ? इसलिए उसमें मनुष्य पीछे तो हट ही नहीं सकता । स्वाभाविक 
क्रिया वृद्धि ही है। 

सन्‌ १९१९ में गांवीजीने अपने एक भाषणमें कहा था, “ सत्याग्रहके 
अपने अनुभवसे मुझे गह चिझवास होता है कि वह इतनी दृढ़ शक्ति है कि 
एक वार गतिशील हो जाने पर वह फैछती रहती है -- यहां तक कि अन्तमें 
वह उस समाजमें, जहां उसका प्रयोग किया जाता है, प्रधान शक्ति वन 
जाती है; और यदि वहु इस प्रकार फैल जाती है, तो कोई भी सरकार 
उसकी उपेक्षा नहीं कर सकती। 

यह कहना सत्पाग्रहके बुनियादी सिद्धान्तोंस अतभिन्नताका परिचायक 
है कि सत्याग्रह अंग्रेजोंके-से सौम्य विपक्षीके विरुद्ध काम आ सकता है, पर 
आधुनिक अधिनायकोंकी पाशविक सेनाओंके विरुद्ध उसका असफल होना 
निदिचत हैं। वबदि सत्याग्रहकी क्षमता न्यायप्रिय और सौम्य विरोधी 
तक ही सीमित होती और यदि वह अत्याचारीके विरुद्ध निप्फल सिद्ध 
होता, तो सत्याग्रहका अधिक मूल्य न होता। किल्तु गांवीजीके शब्दोंमें, 
“ अहिसाका सार है शरीर-शक्तिसे उसकी उत्कृप्ठता--फिर शरीर-शक्ति 
चाहे जितनी महान हो।”' “ आत्मशक्ति द्वारा प्रज्ज्वलित अग्तिके सामने 
पत्थरका हृदय भी पिघल जाता है। नीरो भी, जब बह प्रेमका सामता 
करता है, मेमना बच जाता है।” इसका कारण यहू है कि मनुष्य 
अपने कार्योकी अपेक्षा अधिक महान है और अधिक-से-अधिक अ्रप्ट हो 
जाने पर भी उसमें आत्माके अस्तित्वके कारण सुधार और नवजीदनकी 
असीम क्षमता होती है। विरोधोके उच्चतम अंशको जाग्रत करनेके लिए कप्ट- 
सहन सत्याग्रहीका अमोष साधन है। सत्याग्रहीकीं कप्ट देकर विरोधी अपनी 
पराजयमें सहायक होता है। इस प्रकार सत्याग्रही दमन और अत्याचार पर 
फलता-फूछता है और किसी परिमाणमें भी हिसा उसको दवा नहीं सकती। 
गांधीजीका मत है कि हिसा और अहिसाके द्वन्दमें अन्तर्में सदा अहिसाकी ही 
विजय होगी। सत्यात्रहमें विफलता या पराजय जैसी कोई वात नहीं होती, 


१. दक्षिण अफ्रीका (उत्तराध), पृ० ३१। 

२. स्पीचेज, पृ० ४४९-५०। 

३. हू०, ६-१-४०, पृ० ४०३। 

४. स्पीचेज़, पृ० ३९३॥। मीरो प्राचीन कालमें यूरोपका एक अत्या- 
चारी शासक था। 
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क्योंकि यहां कष्ट-सहनका अर्थ है सफलता। हो सकता है कि अहिंसक 
संघर्ष एक धीमी दीघंकालीन प्रक्रिया मालूम हो; छेकिन वह सबसे अधिक 
शीघ्रगामी है, क्योंकि वह सबसे अधिक निदिचित है। सत्याग्रहीकी देखनेमें 
हारें भी हो सकतो हैं। लेकिन वे अस्थायी हैं, जिनसे सत्याग्रहीकों ध्येय- 
सिद्धिके लिए बहुमूल्य शिक्षा मिलती है। “अधिकतम हिसाके समक्ष 
अहिंसा अधिकतम रूपसे कारगर होती है। 

गत वर्षोमें कुछ अंग्रेज राजनीतिज्नोंने प्रत्यक्ष या अप्रत्यक्ष रूपसे सत्या- 
ग्रहकी शक्तिकी प्रशंसा की है। दक्षिण अफ्रीका, वारडोली, चम्पारन और 
दूसरे स्थानोंमें उन्हें सत्याग्रहियोंकी मांगके सामने झुकना पड़ा। अमरीकाके 
पत्रकार ड्रबू पियसंनके साथ हुईं मुछाकातमे स्वर्गीय छॉड लायडने, जो 
उस' समय वम्बईके गवर्नर थे, गांधीजीके सन्‌ १९१९-२१ के आन्दोलनकों 
संसारके इतिहासका महानतम प्रयोग कहा था। उनके मतसे वह आन्दोलन 
सफलताके' बहुत ही निकट था। गांधी-इविन संधि और भारतकी स्वतन्त्रता 
सत्याग्रहकी शक्तिके प्रमाण हैं। किल्तु सत्पाग्रहकह्री सफलता या आंशिक 
सफलताका श्रेय अंग्रेजोंकी न्यायग्रियता था सौम्यताकों देना उचित नहीं है। 
गांधीजीके अनुसार फासिस्ट और नात्सी लोग (पश्चिमके) जनतन्त्रवादियोंके 
संशोधित संस्करण थे और उन्होंने उस हिंसाको, जिसे जनतत्ववादियोंने 
तथाकथित पिछड़ी जातियोंके शोषणके लिए विकसित किया था, विज्ञानका 
रूप दिया था। पश्चिमके जनतन्त्रवादियों और फासिस्टोंमें केवल परिमाणका 
अन्तर था। इसलिए यदि यह मान लिया जाय कि अहिसाके एक निश्चित 
परिमाणसे जनतंत्रवादी पिघलः सकते हैं, तो अनुपातके नियमसे यह ज्ञात 
हो सकता है कि फासिस्ट और नात्सी छोगोंके अधिक कठोर हृदयोंकों 
पिधला देनेके छिए किस परिमाणमें अहिसाकी आवश्यकता होगी।* 

सत्याग्रहकी सफलता विपक्षीकी सौम्यता पर नहीं, सत्याग्रहियोंकी कप्ट- 
सहनकी क्षमता पर निर्भर है। सत्याग्रहीके कष्ट-सहनसे मित्रों, विरोधियों 
और मच्यस्थों--सवमें सहानुभूतिकी प्रतिक्रिया होती है। “इस प्रकार 
सत्याग्रह जनमतको शिक्षित करनेकी ऐसी प्रक्रिया है, जो समाजके सब 
अंशोंको प्रभावित करती है और अच्तमें अजेय वन जाती है।”' 

भारतका अहिसक प्रतिरोध 

आलोचक भी कहते हैँ कि भारतवर्पमें लगभग ३० वर्ष तक सत्याग्रहका 
प्रयोग गांवीजीके नेतृत्वमें हुआ। भारतको स्वतन्त्रता अवश्य मिल गई, किन्तु 

१. ह०, २७-५-३९, पूृ० १३८। 

२. ह०, १५-४-३९, पृ० ८९। 

हे. हु०, ३१०३-४६, पृ० ६४। 
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यह स्वतस्त्रता राजनैतिक है, न कि सामाजिक और आर्थिक । सत्याग्रहके द्वारा 
देशकी राजनैतिक एकताकी रक्षा न हो सकी । इसके अतिरिक्त अंग्रेजोंके 
कठोर अत्याचारने सन्‌ १९२२, १९३३ और १९४ में सत्याग्रह आंदोलनकों 
दवा दिया था। इन आलोचकोंके अनुसार सत्याग्रह आधुनिक संसारकी जटिल 
परिस्थितिमें वेकार हो गया है, वह एक ऐतिहासिक वस्तु वन गया है। 


किन्तु देशमें ऋच्तिके पथर्मे अनेक प्रारंभिक अड़चनें भी थीं -- भयावह 
निर्धनता, व्यापक निरक्षरता, राजनैतिक उदासीनता और दीर्घकालीन राज- 
नैतिक दासतासे उत्पन्न घोर भेतिक अधःपतन। रियासती शासकों, पूँजी- 
पतियों और जमींदारोंको सदा विदेशी शासकोंकी सहायता प्राप्त होती थी। 
जनतामें भेदभाव उत्पन्न करनेकी काफी गुंजाइश थी और विदेशियोंने 
उसका पूरा दुरुपयोग किया। 


इसके अतिरिक्त, राष्ट्रीय पैमाने पर अहिसक प्रतिरोधका प्रयोग इसी 
देशने सबसे पहुले किया। कांग्रेसने अहिसाको काम बनानेबाली नींतिकी- ही 
तरह अपनाया, न कि जीवन-सिद्धान्तकी तरह । कांग्रेसकी अहिसा साधन- 
सम्पन्नताकी नहीं परन्तु विवशताकी, वीरकी नहीं परन्तु निर्बलकी अहिंसा 
थीं। गांधीजीका विश्वास था कि इस आंशिक अहिसाके प्रयोगके फलस्वरूप 
देश बीरकी अहिसाकों अपना लेगा। किन्तु उनकी यह आशा पूरी न हुई। 
सत्याग्रहियोंने विरोधीके प्रति दुर्भाववाकों हृदयमें स्थान दिया और अहिसाको 
वाह्य आचरण तक ही सीमित रखा । जब गांधीजी जेलमें होते थे तो 
अहिसाकी शुद्धता, उसकी उच्च नैतिकताकी अपेक्षा संख्या और परिमाण 
पर अधिक जोर दिया जाता था। शीघ्र सफल होनेकी उत्सुकतामें गुप्त 
साधनोंका भी प्रयोग होता था । ये साधन अनुणासन और नैतिकताकों 
नीचे गिराते हैँ । गांधीजी सदा इनके विरुद्ध रहते थे और उन्होंने कभी 
इनको प्रोत्साहन नहीं दिया । इस अवूरी अहिसाको अंग्रेजोंकी संगठित 
हिसाके' सासने अक्सर झुकना पड़ा। इस प्रकार सत्याग्रह-आन्दोलनोंकी सबसे 
बड़ी कमजोरी यह थो कि वह वीरको शुद्ध अहिंसा पर नहीं वल्कि दुर्वलकी 
अहिंसाके बाह्य आचरण पर आधारित थे। 

निस्सन्देह सत्याग्रहियोंकी अहिसा नैतिक उच्चताके आवश्यक स्तर 
तक ने पहुंच सकी, किन्तु जहां तक कार्यका सम्बन्ध था प्रतिरोध-आंदोलन 
अहिसक थे। इसके पहले इस पैमानेके जन-आन्दोलनोंमें इतनी कम हिंसा 
कभी नहीं हुई थी। 

भारतको स्वतस्त्र करनेके अतिरिक्त अहिसाने जनताको बहुत प्रभावित 
किया था। गांधीजीके दब्दोंमें, “ इसके (सत्याग्रहके) कारण जनतामें जितनी 
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जाग्रति उत्पन्न हुई है, उतनी अन्य साधनोंसे शायद पाढ़ियोंमें हो पाती। * 
सत्याग्रहने सदियोंकी पराधीनताके नैतिक और मनोवैज्ञानिक प्रभावकों बहुत 
कुछ दूर कर दिया और जनतामें सामूहिक कार्य करने और अन्यायका 
सामना करनेंकी क्षमताकी चेतना उत्पन्न की। भारतवासियोंम आत्म-विश्वास' 
और स्वावलूम्बनकी वृद्धि हुई। उनको यह्‌ विश्वास हुआ कि उनकी शिकायतों 
और कष्ठोंका दूर होना उत्तके कष्ट-सहत और नैतिक शक्ति पर निर्भर 
है। सत्याग्रहने बहुत कुछ उनकी परम्परागत राजनैतिक निष्क्रियताकों दूर 
किया और वे राष्ट्रीय राजनीतिमें दिलचस्पी छेने छगे। इस व्यापक राज- 
नैतिक चेतनाका एक चिह्न था प्रतिरोवके आत्दोलनोंमें भाग लेनेवालोंकी 
लगातार संख्यावृद्धि। सन्‌ १९२०-२२ के असहयोग आन्दोलनमें जेल जाने- 
वालोंकी संख्या ३०,००० थी। सन्‌ १९३०-३१ में यह संख्या वढ़कर छगभग 
९०,००० हो गई थी । सन्‌ १९३३ के प्रारम्भ तक, मिस विल्किन्सनकी 
जांचके अनुसार, ४,१७,००० व्यक्ति जेल जा चुके थे।' संख्यावृद्धिके 
अतिरिक्त, लोगोंमें अनुशासनकी दृढ़ती आई और उनकी कप्ट-सहनकी शक्ति 
वढ़ी । इसीलिए सन्‌ १९२०-२२, १९३०-३४ और १९४२-४४ के दमतका 
उद्देश्य असफल हुआ और कांग्रेस इस अग्नि-परीक्षाके फलस्वरूप अधिक 
लोकप्रिय और शक्तिशाली हो गई। 

सत्याग्रहके परिणामस्वरूप उत्पन्न हुई राजनेतिक जाग्रतिने दूसरे क्षेत्रोंमे 
भी राष्ट्रीय जीवनको प्रभावित किया । स्त्रियोंकी परावीनता वहुत कुछ 
दूर हो गयी और वे राष्ट्रीय जीवनरमें उचित भाग लेने लगीं। आज 
अस्पृश्यता अपने अन्तिम मंजिलमें है और जातियोंके वन्धन ढीले पड़ चुके 
हैं। प्रामोद्योगों और कुटीर-उद्योगोंका पुनरुद्धार हो रहा है और गांवोंका 
सुधार हो रहा है; और इस वातका प्रयत्तन हो रहा है कि गांव राष्ट्रीय 
जीवनके स्तायु-केन्द्र बन जाय॑। 

विदेशी सरकार पर सत्याग्रहके प्रभावके सम्वन्धर्मे ऊपर कुछ ब्रिटिश 
राजनीतिज्ञोंके सत्याग्रहके कारगर होनेके वारेमें प्रशंसासूचक मतोंका उल्लेख 
हो चुका है। अहिसक प्रतिरोवने संसारके सवसे महान साम्राज्यकी जड़ 


१. ह्‌०, १८-७५-४०, पृ० १३२॥ 

२. ऊपरके आंकड़े पट्टाभि सीतारमयाके कांग्रेसके इतिहासके आधार 
पर और मिस विल्किन्सनके जनवरी १९३२ में “मंचेस्टर गाजियन” और 
' स्व॒राज्य ' में प्रकाशित एक लेखके आधार पर हैँ। पूरा लेख भारतन्‌ 
कुमारप्पाकी पुस्तक “इण्डियन स्ट्रगल फॉर फ्रोडम (श्रू वेस्टर्न आइज़) ' में 
छपा हैं। स्वर्गीया मिस विल्किन्सन १९३२ में इण्डिया लीग डेलिगेशनके 
साथ उस समयकी राजनैतिक परिस्वितिकी जांचके लिए भारत आईं थीं। 


३०० सर्वोदिय तत्त्व-दर्शान 


उखाड़ दी । उसने सरकारकी प्रतिष्ठाकों गहरा घककरा पहुंचाया, सरकारी 
नौकरोंके अनुशासनको दुर्वंड बनाया और सरकारके प्रयोजनके ओचित्ममें 
उनके विश्वासका विनाश किया। सरकारी कर्मचारी -- विद्येप रूपसे पुलिस 
और सेना --प्राय: उन सत्याग्रहियोंके साथ अमानुपिक वर्ताव करते करते 
उकता गये, जो उनकी हिंसा सह तो लेते थे परन्तु प्रतिहिसा नहीं करते 
थे। इनमें से कुछने प्रत्यक्ष और बहुतोंने छिपे-छिपे सत्याग्रहियोंके और 
राष्ट्रीय आन्दोलनके प्रति सहानुभूतिका प्रदर्शन किया । सीमाप्रान्तमें गढ़वाली 
सिपाहियोंने एक अहिंसक भीड़ पर गोली चलानेकी आज्ञा माननेसे इनकार 
कर दिया। उनके ऊपर फौजी अदालतमें मुकदमा चला और उनको हम्बीं 
सजा मिलो। सन्‌ १९३०-३४ के आर्थिक वहिष्कारसे भारतके साथ अंग्रेजी 
व्यापारको गहरा धक्का लगा।' इस प्रकार सत्याग्रहका अंग्रेजों पर बहुत 
प्रभाव पड़ा। | 

इसके अत्तिरेक्त इन अहिसक आन्दोलनोंने भारतकी राजनीतिकों 
आदश्षवादके उच्च स्तर पर पहुंचाया और भारतकी राष्ट्रीयताकों संकीर्णता 
ओर अवसरवादितासे वचाया । इस प्रकार अहिसक आन्दोलनोंसे संसारको 
दृष्टिमं और स्वयं अपनी दृष्टिमें भी देशकी प्रतिष्ठा बढ़ी। किन्तु दु्बंछोंकी 
अहिसा पर आधारित होनेके कारण कांग्रेस स्वतत्त्र भारतमे अहिसाके 
सिद्धान्तोंके अनुसार राष्ट्रीय जीवनका पु्र्तिमाण न कर सकी। 

क्रान्ति -- हिसा और अहिंसा 

कुछ अराजकतावादी (उदाहरणके लिए, वकुनिन, क्रोपाटकिन और छरूसके' 
निहिलिस्ट), ऋ्रान्तिकारी सिन्डिकलिस्ट विचारक और मार््सवादी अहिसाकों 
प्रतिरोधका पर्याप्त सावन नहीं मानते । उतके अनुसार हिंसा वर्तमान समाजको 
युद्ध, पूंजीवाद और शोपणसे बचाने और उसका पुन्निर्माण करनेका अनिवारय॑ 
साधन है। ८ सितम्बर, १८७२ को एमस्टर्डमर्सो दिये गये भाषणमें सावसंने 
यह मान लिया था कि इंग्लेण्ड सरीखें देशोंमें मजदूर शान्तिपूर्ण उपायोंसे 
अपना ध्येय प्राप्त कर सकते थे, यद्यपि यूरोपके अन्य देक्षोंगें मजदूरोंके 





१. कुछ दुष्टांतोंके लिए देखिये राजेन्द्प्रसाद लिखित “महात्मा गांधी 
एंड बिहार, अ० (७। 

२. भारतमें - मालका आयात १९२७-५८ में ७१.९ करोड़ रुपयेसे 
घटकर १९३३-३४ म५२१.३ करोड़ रुपये हो गया। बाहरसे आये हुए कपड़ेमें 
ब्रिटेतका भाग इसी समयेर्ते ७८.२ प्रतिशतसे गिरकर ५३.५ प्रतिशत हो गया। 
किन्तु सृती मालके आयातेसें ब्रिटेत के भागकी कमीका एक महत्त्वपूर्ण कारण 


जापानकी प्रतियोगिता थी। (हेंडियन ईयर बुक, १९२७-२८, १९३५-३६) 
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प्राधान्यकी स्थापनाके लिए शक्तिका प्रयोग अनिवार्य था। सन्‌ १८८१ में 
उसने एक मित्रसे वातचीत करते हुए कहा था, “ इंग्लेण्ड ही एक ऐसा देश है 
जहां शान्तिमय क्रांति संभव है, किन्तु इतिहास हमें यह (शान्तिमय ऋत्तिकी 
संभावना) नहीं वताता। ” मार्क्सवादियोंके अनुसार हिसाका प्रयोग अनिवार्य 
है, क्योंकि वह उस मध्यम वर्गके हाथोंसे -- जो समाजके विकासमें रुकावट 
डालता है -- सामाजिक उत्पादनके साधनोंकों छे लेनेका एकमात्र मार्ग है। 
राज्य और सरकार राष्ट्रीय उद्योग-धंधघोंका साधन है और उनका अस्तित्व 
वर्गभेदोंकी अनिवायताका द्योतक और परिणाम है। राज्यकी शक्तिका स्रोत है 
सेना और सेना श्रमिक जनताका भाग नहीं परन्तु उससे अलूग है। अत्याचार- 
पीड़ितोंकी स्वतन्त्रता राज्यकी संस्थाओंके' विनाशके बिना असंभव है। किन्तु 
अराजकतावादी और सिन्डिकलिस्ट विचारकोंका व्यक्तिगत आतंकवादी कार्योमिं 
और ऐसे कार्यों द्वारा प्रचार करनेमें जो विश्वास है वह माक्स और उनके 
अनुगामियोंकों मान्य नहीं । माक्सवादियोंके अनुसार व्यक्तिगत हिसाके 
कार्य अनिवार्य रूपसे सरकारी दमन-नीतिको सुगम बना देते हैँ । ये कार्ये 
दमन-तीतिके औचित्यके कारण वन जाते हँ और इस प्रकार प्रतिक्रियावादी 
शक्तियां दृढ़ होती हैं। उन युद्धवादी, राष्ट्रीयतावादी और डाविनके अति- 
आधुनिक अनुगामी विचारकोंके विपरीत --जिनके अनुसार हिंसक संघंकी 
समाजमें सदा आवश्यकता रहेगी--मार्सो और लेनिन हिसाको एक 
तात्कालिक साधन मानते हैे। उनके अतृसार उसका एकमात्र औचित्य यह 
कि उसका उपयोग नये शान्तिसय समाजके जन्मके लिए अनिवार्य है। 
मार्क्स और लेनितका यह मत है कि हिंसा तभी सफल हो सकती है 
परिस्थिति क्रान्तिकारी हो अर्थात्‌ नए समाजकी स्थापनाके लिए पूरी तरह 
अनुकूल हो । लेनिनके शब्दोंमें, _ शोषित और शीपक दोनोंको प्रभावित 
करनेवाली राष्ट्रव्यापी संकटपुर्ण स्थितिके बिता क्रान्ति असम्भव है।”' 
किन्तु कम्युनिस्ट लक्ष्य और हिंसक साधनोंमें आंतरिक विरोध है। 
यदि उद्देश्य वगहीत और राज्यहीव जनतन्त्रका विकास है, तो आजके समाजके 
मूलभूत आदर्शों और मनोवृत्तियोंकी बदलना होगा। वर्गहीन और राज्यहीन 
जततन्त्र माक्संवादियोंका भी ध्येय है और गांधीजीका भी है। किन्तु हिसाका 


१. बोरिस' निकोलेस्की और ऑटो मेन्शेन्हेल्फेन : काले भाक्स - मेन 
एण्ड फाइटर (अंग्रेजीमें अनुवादक डेविड और मोस्वेकर), पृ० २३३, ३६३- 
६४ और ३८०; सिडनी हुक : काले माक्से, अध्याय ८; 'इन्साइक्लोपीडिया 
ऑफ सोश्यल साइंसेज़ में सिडनी हुकका वायोलेन्स” पर लेख; लेनिन 
स्टेट एंड रिवोल्यूशन, अ० १; विवन्सी राइट : ए स्टडी ऑफ वार, भाग-२, 
पृ० १२-१६१॥ 
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र०घथ्‌ पजाजिज एन अराच्र 


बड़े पैमाने पर प्रयोग उन आद्शों और प्रवृत्तियोंके विकासको रोक देगा, 
जो कम्यूनिस्टोंके आदर्श समाजकी स्थापनाके लिए आवश्यक हैं। छास्कीके 
शब्दोंमें,  कम्युनिज्मकी शर्ते है ठीक उन्हीं प्रवृत्तियोंका नियन्त्रण, जिन्हें 
हिंसा मुक्त करती है . . .। 

पूंजीवादकी तरह हिंसाका भी अर्थ है मनुष्योंका केवल साधनोंकी तरह - 
प्रयोग । हिसा अपना प्रयोग करनेवालों और पीड़ितों दोनोंकी परशविकताको 
बढ़ाती है, उनमें घृणा, भय और क्रोधको उकसाती है और उनका नेतिक 
पतन करती है। दूसरी ओर अहिंसा सत्याग्रही और विरोधीकी नैंतिकताको 
बढ़ाती है और इस प्रकार महान सामाजिक शक्तियोंकों पुनरंचनाकी ओर 
प्रेरित करतो है।' 

माक्सवादियोंका यह विश्वास है कि वर्गोंमें पूर्ण विरोध समाजकी 
आवश्यक विशेषता है और पूंजीवादियोंका सुधार असंभव है | किल्तु इस 
विश्वासका समाजश्ञास्त्रीय, मनोवैज्ञानिक और ऐतिहासिक आधार दुर्वल है। 
समाजशास्त्रके दृष्टिकोणसे हितोंका पूर्ण विरोध और संघर्ष सामाजिक जीवनकी 
सामान्य स्थिति नहीं है। ऐसे वर्ग, जिनका एक सामाजिक स्थितिमें मेल नहीं 
हो सकता, दूसरी स्थितिमं सहयोग करते हैं।' आधुनिक मनोविज्ञानके अनुसार 
मनृष्यमें विकासकी असीम क्षमता है और इतिहासमें हमको ऐसे लोगोंके अनेक 
दुष्टान्त मिलते हैँ, जिनकी समाज-विरोधी प्रवृत्तियोंका सुधार हो गया और 
जो समाजके लाभप्रद सदस्य बन गये। 

हिंसा अजनतस्त्रवादी भी है। जनतस्त्रवादका मूलभूत सिद्धान्त है प्रत्येक 
मनुष्यका असीम नेतिक मूल्य । हिंसा इस सिद्धान्तका निपेध करती है। हिसाके 
प्रयोग्से सरकारकी निरंकुशता, केद्धीकरण, खुफिया पुलिस, फौज और विशेष- 
ज्ञोंकी महत्ता और उनकी शक्तिमें वृद्धि होती है और जनताके अधिकार संकु- 
चित होते हैं। अजनतन्त्रवादी शक्ति अपना उपयोग करनेवालोंका पतन करती 
है, उनकी उत्तरदायित्वकी भावनाका विनाश करती है, उनमें निद्यतम साधनों 
हारा शक्ति पर अधिकार रखनेकी इच्छा उत्पन्न करती है, जिसके फलस्वरूप 
उनके लिए स्वेच्छासे शक्तित्याग असम्भव हो जाता हैं। एक बार जब 
अधितायकवादी तन्त्रकी स्थापना हो जाती है तो उसे बदलना बहुत कठिन हो 
जाता है, क्योंकि आजकल जनता पर नियन्त्रण रखनेकी पद्धतियोंमें बहुत उन्नति 
हो गई है और इन पद्धतियोंके प्रयोगका अधिकार उस समुदायके हाथमें 


१. एच० जें० ,लैस्‍्की: कम्युनिज्म, पृ० १७छ४। 

२. वार्ट० डि छाइट, ऊपर उद्धृत, पृ० १६५। 

३. के० मेनहाइम : मेन एंड सोसाइटी, पू० ३४२; ई० वाकेर: 
रिफ्लेक्शन्स ऑन गवर्नमेंट, पृू० ११६-२०। 
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होता है जिसकी राज्यमें प्रधानता होती है।' ये दोष हिसा और शोषणको 
चाल रखेंगे और अन्तमें माक्सवादियोंको उसी प्रकार उनका सामना करना 
पड़ेगा जिस प्रकार अहिसावादी आज करना चाहते हैं। 

भारतका हवाला देते हुए गांबीजी अक्सर कहते थे, “युद्ध अंग्रेजी 
शासतके स्थान पर दूसरा शासन तो स्थापित कर सकता है, किन्तु जनताका 
स्वराज्य नहीं। ” ' “ मेरी धारणाका स्वराज्य केवल तभी आयेगा जब हम 
सबको इस वातका दढ़ विश्वास हो जायगा कि हमें केवल सत्य और अहिसाके 
द्वारा ही अपने स्वराज्यको लेता, चलाना और उसकी रक्षा करना है। सच्चा 
जनतन्त्र अथवा जनताका स्वराज्य असत्य और हिंसक साधनों द्वारा कभी नहीं 
आ सकता, क्योंकि उनके उपयोगका स्वाभाविक उपसाध्य होगा विरोधियोंके' 
दमन या विनाश द्वारा सव प्रकारके विरोवका निराकरण । उसका परिणाम 
व्यक्तिगत स्वातन्त्य नहीं होगा। व्यक्तिगत स्वातन्त्य शुद्ध अहिसाके शासनमें 
ही पूरी तरह पनय सकता है।”  गांवीजीका मत था कि यदि हम विदेशी 
शासकोंके साथ हिंसा करेंगे, तो स्वभावतः हमारा दूसरा कदस होगा उन 
देशवासियोंके साथ हिंसा करना, जिनको हम देशकी उन्नतिमें वाधा डालने- 
वाला समझेंगे। इसके अतिरिक्त हिसा एक या अधिक वरे शासकोंको नष्ट 
कर सकती है, परन्तु “. . . उनका स्थान दूसरे ले छेंगे। क्योंकि वुराईकी 
जड़ कहीं और है । यदि हम अपनेको सुधार लें, तो शासक अपने-आप 
सुधर जायंगे।  * 

इस प्रकार हिसा शोषित और शोपक, ज्ासित और शासकके अन्याय- 
पूर्ण संबंधर्में कोई आमूल परिवर्तत नहीं कर सकती। इसी' कारण वार्ट० डि 
लाइटका कहना है कि जितती अधिक हिंसा होगी उतनी ही कम ऋन्ति 
होगी । स्पष्ट हैं कि करान्तिसे इस अहिंसावादी विचारकका अर्थ है ऐसी 
समाज-रचना, जिसका उद्दंश्य होगा उस सबका मूलोच्छेद जो अमानुपिक 
है और मानवताके लिए लांछन हैं।' 

१. मैनहाइम : मैच एंड सोसाइटी, पृ० ३४२; कम्युनिज़्म, ऊपर उद्धत, 
पृ० १७४-७६; ए स्टडी ऑफ वार, ऊपर उद्धत, भाग-१, पृ० १९ 
/ बायोलेन्स ' शीपंक लेख, ऊपर उछत। 
- यें० इं०, भाग-२, 'पू० ९२८। 
« हैं, २७-५-३९, पृ० १४३॥ 
» यं० ई०, २-१-३०, पृ० २। 

हू०, २१-१९- ३४ पृ० २५० । 

. ऊपर उद्धत  कान्क्‍्वेस्ट ऑफ वायोलेन्स ', पृ० ७५, १६२९: सोरोकिनने 
सोशियालॉजी ऑफ रिवोल्यूशन” नामक अपनी पृस्तकर्में सामाजिक उन्नति 
पर हिंसात्मक ऋन्तियोंके हानिकर प्रभावका विस्तृत वर्णन किया है। 


जी ० एण २0 


नदी 


३०४ सर्वोदिय तत्त्व-दर्शन 


अहिसक क्रास्तिमें प्रत्येक व्यक्तिकी, वच्चोंकी भी, सेवाके लिए स्थान 
है। गांधीजीके शब्दोंमें, “उसमें अधिक-से-अधिक दुर्वल भी अधिक दुर्वल हुए 
बिना भाग छे सकते हैं। उसमें भाग छेनेसे वे अधिक बलवान ही हो सकते 
हैं। ”' हिसक क्रान्तिमें यह असम्भव हैं। 

अहिसाके विपरीत, हिसा झगड़ोंकों निपटानेमें असफल होती है, क्योंकि 
वह पारस्परिक भेदोंमें सामंजस्थ स्थापित करनेके स्थानर्में उनको दवा देती 
है। वह विरोधीकी उचित मांगकी भी उपेक्षा करती है और इस प्रकार उसका 
परिणाम होता है अन्याय और प्रतिहिसा। दूसरी ओर सामाजिक संघर्षोर्म 
अहिंसा क्रोवकों न्यूनतम कर देती है, क्योंकि वहू समाज-व्यवस्थाकी वुरा- 
इयोंमें और उनसे सम्बन्धित व्यक्तियोंमं अन्तर करती है। हिसा प्रतिरोधके 
समय विरोधी हितोंके पारस्परिक नेतिक और बौद्धिक सामंजस्यकी प्रक्रियाका 
विनाश करती है; इसके विपरीत अहिसा इस खतरेकों कम-से-कम कर देती 
हैं ओर संघर्षके क्षेत्रम नैतिक, वीद्धिक और सहयोगशील मनोवृत्तियोंकी 
रक्षा करती है। हिस्ा वदलेकी भावनाकों उकसाती है, जब कि अहिसा 
उसको दूर करती हैं; इसलिए अहिसक क्रान्तिकी अपेक्षा हिंसक ऋान्तिमें 
जीवन और सम्पत्तिकी कहीं अधिक हानि होती है। 

अहिसामें ऐसे प्रतिवन्‍्ध हैँ जिनके कारण सत्य और न्यायकी --वे 
जिस पक्षमें भी अधिक अनुपातमें हों -- अपने-आप जीत होती है; विजय 
सदा उसी पक्षकी होती है, जिसकी ओर न्याय होता है।' दूसरी ओर हिंसक 
संबर्पमें विजयका निर्णय दोनों पक्षोंके उददेश्यके आपेक्षिक न्‍्यायसे नहीं, उनकी 
आपेक्षिक विवाशक शक्तिसे होता है। युद्धके साधनों पर, जिनकी विनाशकता 
आज पहिलेसे कहीं अधिक भयावह और संकटपूर्ण हो गई है, राज्यका एका- 
घधिकार है और राज्य पूंजीपतियोंके नियंत्रणमें है। जैसा कि दूसरे महायुद्धसे 
स्पप्ट मालूम होता है, युद्ध किसी राज्यके लिए भी तब तक सफल प्रतिरोधका 
साधन नहीं हो सकता जब तक उस राज्यकी सैनिक शक्ति कम-से-कम 
विपक्षीकी शक्तिके वरावर न हो । प्रकट है कि सामान्य रीतिसे सशस्त्र 
देशोंमें नि जनताके लिए हिंसक क्रान्तिमं सफल होनेका कोई अवसर 





१. यं० इं०, भाग-२, पृ० ९२८। 

२. रेनाल्‍ड निब्यूर: मॉरल मैन एंड इम्मॉरल सोसाइटी, पृ० २४८- 
५१ और २५४-५५। 

३. यं० इं०, भाग-१, पृ० ५२। 

४. ऊपर उद्धृत दि कान्कक्‍वेस्ट ऑफ वायोलेन्स ', पृ० ८१ और 'ए 
स्टडी ऑफ वार, भाग-१, पृ० १९२। 
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नहीं। वास्तवमें जनताकों हिसक क्रान्तिके पहलेका संगठन करनेका भी 
अवसर न मिलेगा; विरोधी सरकार प्रारम्भमें ही उसको निर्देयतासे दबा 
देगी। अहिसामें ऐसा कोई खतरा नहीं है। 

हिंसक क्रान्ति तभी सफल हो सकती हैं जब सरकार उसी प्रकार 
अव्यवस्थित हो, जैसे कि रूसी सरकार कम्युनिस्ट ऋन्‍्तिके समय थी। किस्तु 
यह एक असाधारण स्थिति है। दूसरी ओर सत्याग्रहकी सफलता वाह्य परि- 
स्थितियोंकी अनुकूलता पर नहीं, वल्कि प्रतिरोधियोंकी प्रेमसे और दुर्भावनाके 
विना कष्ट सहनेकी क्षमता पर निर्भर है। सत्याग्रह अधिकतम शक्तिशाली 
सरकारके विरुद्ध भी सफल हो सकता है। 

इस प्रकार ऋगड़ोंके निपटारेकी और वैयक्तिक तथा सामूहिक संवंधोंकी 
व्यवस्थाकी पद्धतिके रूपमें अहिंसा ठीक आदर्श भी है और आजकी परि- 
स्थितिमें उच्चतम व्यावहारिक नीति भी है। 

दूसरा महायुद्ध इस वातकी सामयिक चेतावनी है कि हिंसा वर्वरताके 
अन्धकारमय युगकी ओर छे जानेवाहा निरिचित मार्ग है। संशयवादी संसार 
शायद अहिसाके कारगर होनेके विश्वासोत्पादक प्रदर्शनकी वाट जोहता है। 
पूर्व-ऐतिहासिक कालसे आज तक चली आई अहिंसाकी सतत परम्पराके 
कारण गांधीजीको आशा थी कि भारत मानवताकों सामूहिक अहिसाका 
संदेश दे सकेगा। यदि स्वतन्त्र भारत गांधीजीकी शिक्षाके अनुसार देशके 
आध्थिक, सामाजिक और राजनैतिक जीवनकी पुनर्रचना कर सके, तो सम्भ- 
वतः पराधीन देश, शोपित वर्ग और अन्याय-पीड़ित अल्पसंख्यक समुदाय अहि- 
सक मार्गकों अपना छेंगे। इससे वर्तमान सामाजिक, राजनंतिक और 
आशिक व्यवस्थामें ऋान्तिकारी परिवर्तत होगा और शान्ति एवं स्वतन्त्रताकी 
नई समाज-व्यवस्थाका प्रादुर्भाव होगा। 


१. मैनहाइमका मत है कि “ क्रान्तिकी पद्धति झासन-पद्धतिसे बहुत 
पिछड़ गई है। (सड़कों और गलियोंकी) मोर्चावन्दी, जो ऋन्तिका प्रतीक है, 
उस कालरूका अवशेप है जब उसका निर्माण घुड़सवार सेनाके विरुद्ध होता 
था।” मेनहाइम : डायग्नोसिस जॉफ अवर टाइम्स, पृ० १०। 


से. त.-२० 


११ 
आहिसक राज्य 


अहिसक राज्य की राजनैतिक, आथिक और सामाजिक संस्थाओंकी 
विस्तत विवेचनाकी आवश्यकता भारतमें एक विवादग्रस्त प्रश्त बन गया 
था। गांधीजी आदर्श समाजकी विस्तारकी वातोंके बारेगें चिन्ता नहीं करते 
थे। काडिनल न्यमैनका निम्न कथन उन्हें प्रिय और मान्य था 

“में यह नहीं मांगता कि में सुदरवर्ती दृश्य देख सकूं। मेरे लिए 
तो एक कदम पर्याप्त है। 

दूसरी ओर उनके आलोचकोंका कहना था कि नेताकों एक कदम नहीं 
बल्कि हजारों कदम आगे देखना चाहिए, जिसमें वह खतरनाक खड़्डों और 
भारी रुकावटोंसे बच सके। उसे आजके लिए ही नहीं परन्तु आनेवाले 
कुलके लिए भी योजनाएं बनानी चाहिए।* स्पष्ट और सुनिश्चित लक्ष्य 
संघ्षके समय जनतामें आशाका संचार करता है, उसे संघपंकी प्रेरणा 
देता है भर रक्ष्यकी ओर कप्टपूर्ण यात्रामें सहारा देता है। 


बोद्धिक अपरिग्रहका औदचित्य 


गांधीजीने जान-बूझकर इस निषेधात्मक मनोवृत्तिको, इस वौद्धिक 
अपरिग्रहुको क्‍यों अपनाया था? 

सत्यके शोधककों यह विश्वास होना चाहिए कि अच्छा कार्य अच्छे परि- 
णामका उत्पादक होगा। उसे अपना सब ध्यान आजकी समस्याओं पर केन्द्रित 
करना चाहिए; उसी क्षण जो कतंव्य सामने आये उसके पालनमें उसे ऊग 


१. अहिसक राज्यका अर्थ है वह राज्य, जो प्रमुख रीतिसे अहिसक 
है। राज्य थोड़े-बहुत अंशर्में हिसा पर आश्रित है और इसलिए जहिसाका “< 
निषेध करता है। पूर्ण रूपसे अहिसक राज्यमें राज्यत्वका लोप हो जायगा। 
वह राज्य-रहित समाज वन जायगा और समाज राज्य-रहित तभी हो 
सकता है जब वह पूर्ण रीतिसे या लगभग पूर्ण रीतिसे अहिसक हो। यह 
एक ऐसा आदर्श है जो पूरी तरह कार्यान्वित नहीं हो सकता। वास्तविक 
व्यवहारमें ऐसे प्रमुख रीतिसे अहिसक राज्यका विकास हो सकता है, 
जो राज्य-रहित स्थितिकी ओर बढ़नेमे प्रयत्नशील हो, किन्तु शायद वहां 
तक कभी पहुंच ने पाये। 

२. डॉ० भगवानदास : दि फिलासफी ऑफ नॉन-कोआपरेशन, पू० ७० । 
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जाना चाहिए और उसके फछ़की ओरसे अनासक्त रहता चाहिए। यदि वह 
कल्पना पर कोई रोकथाम नहीं रखता और अहिसक कऋऋरान्तिके' बादके आदर्श 
समाजका वर्णन करनेके प्रयासमें अपनी शक्तिका अपव्यय करता है, तो वह 
अपने दिमाग पर विस्तारकी असम्बद्ध वातोंका अनावश्यक बोझ रखता है 
और अपने विचार-नियन्त्र०ण, अनासक्ति और वर्तमान कार्य-क्षमताकों खो 
बैठता है। इसलिए जब तक देश परतन्त्र था, गांधीजीनें अपना सव ध्याव 
वर्तमान समाजकी पुनर॑चनाकी अहिसक क्रान्ति-पद्धतिको परिपूर्ण वनानेमें 
लगा दिया। भारतके स्वतन्त्र होने पर उन्होंने अपना सारा समय और 
सारी शक्ति साम्प्रदायिक शान्तिकी स्थापनामें छगा दी। उनके विचारसे 
साम्प्रदायिक शान्तिके अभावमें भारतकी स्वतन्त्रता और जनतस्त्र नष्ट हो 
जायंगे । उनका खयाल था कि इन उद्देश्योंकी ओरसे उनके ध्यान हटा लेनेसे 
लक्ष्यकी ओर वढ़नेके लिए आवश्यक रचनात्मक नैतिक प्रयासमें विध्न 
उपस्थित होगा। इसलिए गांबीजीका मत था कि “सत्याग्रहका विज्ञान ही 
ऐसा है कि उसका विद्यार्थी अपने सामने एक कदभसे अधिक नहीं देख 
सकता। / 

इसके अतिरिक्त सत्याग्रह विकासशील विज्ञान है। अहिसाके प्रयोग 
गांधीजीके जीवनमें सदा चालू रहे थे। वे अहिसाके सिद्धान्तोंको जीवनके 
प्रत्येक क्षेत्रम व्यवहारमें छानेका प्रयत्त कर रहे थे और अहिसक व्यवहारके 
परिणामका अव्ययन कर रहे थे। वास्तवमें वे यह महसूस करते थे कि 
अहिसाका प्रयोग प्रारंभिक अवस्थामें है और वहुत आगे नहीं बढ़ा है।' 
निस्संदेह अहिसक राज्यकी रचना अहिसाके सिद्धान्तोंके अनुसार होगी। 
लेकिन इसका निर्णय कि राज्य किस सीमा तक अहिसाके सिद्धान्तोंको 
अपनायेगा, जनसाधारण अपनी नैतिक स्वितिके अनुसार करेंगे। इसीलिए 
गांधीजीने भविप्यके अहिंसक राज्यकी संस्थाओंके विस्तृत निरूपणका प्रयत्व 
कभी नहीं किया। सन्‌ १९३९ में उन्होंने छिखा था, “मैंने जान-वूजकर 
अहिसा पर आधारित समाजमें सरकारके स्वरूपका वर्णन नहीं किया है। 
जब जान-चूतकर समाजका निर्माण अहिसाके नियमके अनुसार होगा, तो 
उसकी रचना महत्त्वपूर्ण वातोंमें आजकी रचनासे भिन्न होगी। किन्तु में 
पहिलेते नहीं बता सकता कि अहिसा पर पूरी तरह आधारित सरकार 
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गांधीजीके' इस बौद्धिक अपरिग्रहके प्रसिद्ध सिद्धान्तकों उनके साध्य-साधन 
सम्बन्धी विचारोंके संदर्भमें भी समझना चाहिए। यदि हमारे साधनोंमें हिंसाका 
अंश है तो अनिवायंतः उन साधनोंसे विनिरभित राज्य, चाहे वाह्य स्वरुपमें 
वह परिचमके राज्योंकी तरह जनतन्त्रवादी ही हो, वास्तवमें न तो जनतन्त्रात्मक 
होगा और न अहिसक; क्‍योंकि समाजके शक्तिशाली अंश राज्यसत्ताको अपने 
हाथमें ले लेंगे और दुर्बलोंका शोषण करेंगे । दूसरी ओर यदि जनताने 
अहिसाको काम बनानेवाली नीतिकी तरह नहीं, परन्तु सिद्धान्तकी तरह अपना 
लिया और अन्यायका प्रतिरोध करना तथा आपसमें स्वेच्छासे सहयोग करना 
सीख लिया, तो अहिसक व्यवहारके फलस्वरूप बिना प्रयासके अहिसक जनतत्त्- 
वादी संस्थाओंका विकास होगा ।' गांधीजीके अनुसार सत्याग्रही राज्य-व्यवस्थाके 
मिरूपणका प्रश्न अहिंसक पद्धतिके विकासके प्रश्नमें सम्मिलित था। इसीलिए 
वे बार-वार कहते थे कि, “ मेरे लिए अहिसा स्वराज्यसे पहले आती है। 
अहिसक राज्यके विकासमें निर्णायक वस्तु राज्यके ढांचेकी मूर्त कल्पना 
नहीं होती; सामान्य जनकी आत्मशक्ति अर्थात्‌ अहिसा ही उसके विकासकों 
निश्चित बनाती है। किसी प्रजाकों वैसा ही राज्य मिलता है, जिसे पानेकी 
योग्यता उसमें होती है। और राज्यका स्वरूप तो केवल जनताके नैतिक 
स्तरकी मूर्त अभिव्यक्ति मात्र होता है।इस प्रकार यदि जनता सच्चे अभ्में 
अहिंसक न हो, तो ऊपरसे लोकतांत्रिक दिखाई देनेवाले संविधानके अधीन 
भी शोषण और हिंसा चालू रह सकते हैं, जैसे कि वे अधिकतर पदिचिमी 
देशोंमें चालू रहते है। दूसरी ओर, ज्यों ही जनता आत्म-नियंत्रण सिद्ध 
कर लेती है, सत्याग्रहकी पद्धति पर अधिकार प्राप्त कर लेती है तथा आपसमें 
स्वेच्छासे सहयोग करना और शोषकके साथ असहयोग करना सीख लेती है, 
त्यों ही अहिसाके आचरणकी गौण उपजके रूपमें अहिसक राज्य अपने-आप 
जन्म ले लेता है। १९२९ में गांवीजीने लिखा था, /. . . हम अपने सुदूर 
लक्ष्यकों नहीं जानते। वह हमारी परिभाषाओंसे नहीं परन्तु हमारे इच्छा 
: और अनिच्छासे किये जानेवाले कार्योसे निश्चित होगा। यदि हम वद्धिमान 
होंगे तो हम वर्तमानकी चिन्ता करेंगे; और भविष्य स्वयं अपनी चिन्ता 
कर लेगा। ईइवरने हमें केवल कार्यका सीमित क्षेत्र और सीमित दूर- 
दृष्टि प्रदान की है। इसलिए आजकी ही चिन्ता करना काफी है।”' 


१. साध्य-साधनके संबंधर्म गांधीजीके मतके छिए देखिये अध्याय ३। 

२. जब हम अपने पर शासन करना सीख लेते हैं तव स्वराज्य 
आ गया ऐसा मानना चाहिये। परन्तु ऐसे स्वराज्यया अनुभव 
भ्रत्येककी अपने जीवनमें करना होगा।” हिन्द स्वराज्य, पृ० ९५। 

३. यं० इं०, भाग-३े, पू० ५४७। 
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इस प्रकार गांधीजीका वौद्धिक अपरिग्रह वेजानिक और जनतंत्रवादी 
था और नैतिक दृष्टिकोणसे उचित था। 

किन्तु यद्यपि गांधीजीके अनुसार नव समाज-रचनाके विस्तृत निरूपणका 
प्रश्न नहीं उठता, फिर भी संत्याग्रहमें विरोवीके साथ असहयोग करनेका 
भी आधार होता है सत्याग्रहियोंगें सहकारिता और रचनात्मक कार्य। 
सत्याग्रहमें नवनिर्माण और दोपपूर्ण सामाजिक व्यवस्थाका विनाश दोनों 
साथ ही साथ चलते हैँ। अहिंसक प्रतिरोधके रचनात्मक पक्षके विकाससे 
हमें नव समाज-रचनाके रूपका कुछ कुछ पता चलता है। इसके अति- 
रिक्त यद्यपि गांधीजी अहिसक समाज-व्यवस्थाके विस्तुत निरूपणके विरुद्ध 
थे, पर उन्होंने अक्सर आदर्श समाजकी रूपरेखाकों मोदे तौरसे समझानेका 
प्रयत्त किया था। नई अहिसक समाज-व्यवस्था पर उनके विचारोंके अध्यय- 
नके लिए कुछ सामग्री “हिन्द स्वराज्य ' में और उनके भाषणों, लेखों और 
वक्‍ृतव्योंमें विखरी हुईं मिलती है। सन्‌ १९२४ में “हिन्द स्वराज्य” का 
उल्लेख करते हुए उन्होंने कहा था, “ उसमें जो कुछ लिखा गया है उसका 
सम्बन्ध एक आदर्श राज्यसे है। 


राज्य-रहित जनतत्त्र 


गांधीजी अराजकतावादी थे। आदर्श जनतंत्रवादी समाजमें वे किसी 
भी रूपमें राज्यके अस्तित्वके विरोधी थे। इस विरोधके' कारण नैतिक, 
ऐतिहासिक और आशिक हूँ। प्रत्येक राज्यमें सरकार सजाका भय दिखाकर 
नागरिकोंसे थोड़े-बहुत काम करवाती है और उनको कानूनके अनुसार चलने 
पर मजबूर करती है। सरकारी सत्ताके कारण नागरिकके काम नीतिपूर्ण 
नहीं रह जाते। गांधीजीके शब्दोंमें, कोई भी कार्य जब तक वह स्वेच्छासे 
न किया गया हो नैतिक नहीं कहा जा सकता। . . . जब तक हम मशी- 
नोंकी तरह व्यवहार करते हैँ, तव तक नीतिका सवाल नहीं उठ सकता। यदि 
हम किसी कार्यकों नैतिक कहना चाहते हैँ, तो यह आवश्यक है कि वह 
जान-बूझकर कतंव्यके रूपमें किया गया हो।”” इसके अतिरिक्त शासन- 
व्यवस्था चाहे जितनी प्रजातस्त्रवादी हो, फिर भी राज्यकी जड़में सदा 
हिंसा होती है। हिसाका अर्थ है शोपण और गांधीजीका भी यह मत है 
कि प्रत्येक राज्य गरीबोंका शोपण करता है। “ राज्य हिसाका संगठित 
और केच्धित रूप है; व्यक्तिके भीतर आत्मा है, परन्तु राज्य आत्मा-रहित 
मशीन है। उसे हिसासे कभी नहीं वचाया जा सकता, क्योंकि उसकी 





१. यं० इं०, १३-४-२४, पृ० ११३। 
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उत्पत्ति ही हिंसासे है।” एक वार निजी संपत्ति और संरक्षकके संबंध 
अपने सिद्धांत विवेचन करते हुए गांधीजीने कहा था, “में राज्य- 
शक्तिकी वृद्धीवी ओर अधिकसे अधिक डरके साथ देखता हुं; क्योंकि 
मालूम चाहे यह पड़ता हो कि राज्य शोषणकों कमसे कम करके लाभ 
पहुंचा रहा है, पर वह मनुष्यके व्यक्तित्वका, जो सम्पूर्ण प्रगतिका आधार 
है, विनाश करता है और इस प्रकार मनृष्य-जातिको अधिकतम हानि 
पहुंचाता है। हमें वहुतते ऐसे उदाहरण मालूम हूँ जिनमें मनुष्योंने संरक्षक 
जैसा वर्ताव किया, लेकिन ऐसा एक भी उदाहरण हम नहीं जानते जिससे 
माठूम हो कि राज्यका जीवन वास्तवमें निर्धनोंके लिए रहा हो। 

आदर्श समाज, गांधीजीके अनुसार, राज्य-रहित जनतन्त्र है। यह समाज 
शुद्ध अराजकताकी वह दशा है, जिसमें सामाजिक जीवन ऐसी पूर्णताको 
पहुंचा गया हो कि वह स्वयं-संचालित वत जाय। “इस दशामें प्रत्येक 
मनृष्य अपना शासक स्वयं होता है। वह अपने ऊपर इस तरह जासव 
करता है कि अपने पड़ोसीके रास्तेमें कभी रुकावट नहीं डालता। भादकी 
समाजमें कोई राजनंतिक सत्ता नहीं होती, क्‍योंकि उसमें कोई राज्य नहीं 
होता। 

सत्याग्रही ग्राम 

आदर्श जनतस्त्र लगभग स्वावलम्बी और स्वशासित सत्याग्रही ग्राम 
समाजोंका संघ होगा। गांधीजीके शब्दोंमें,  अहिसा पर आधारित समाज 
ग्रामोंमें बसे हुए ऐसे समुदायोंका ही हो सकता है, जिनमें स्वेच्छायूर्ण सहयोग 
सम्मानपूर्ण और शांतिमय जीवनकी शर्ते है।” संघ और समुदायोंका संगठन 
स्वेच्छाके आधार पर होगा। इस प्रकारके समाजमे लगभग प्रत्येक व्यक्ति 
उच्च स्तरकी अहिंसाका विकास कर चुका होगा और लगभग पूर्ण आत्म- 
नियंत्रण प्राप्त कर चुका होगा। आध्यात्मिक सत्यके प्रति सतत सचेत व्यक्ति 
सादगी और त्यागका जीवन व्यतीत करेगा और सामाजिक सेवाके लिए 
जीवित रहेगा। 

गांधीजीके लेखोंमें हमको आददे ग्राम-समुदायोंका संक्षिप्त वर्णन मिलता 
है। १९४६ में उन्होंने लिखा: ' प्रत्येक गांव पूरे अधिकारोंसे सम्पन्न एक 
पंचायत या जनतन्त्र होगा। इसलिए निष्कर्ष यह है कि प्रत्येक गांव स्वाव- 
लम्बी होगा और इस योग्य होगा कि वह अपने मामलोंका प्रवन्ध यहां 

१. एन० के० बोस: स्टडीज़ इन गांधीज़्म, पृ० २०२-०३। 
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है, हं०, १३-१-४४०, पृ० ४११। 
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| 


तक कर सके कि संपूर्ण संसारते अपनी रक्षा भी वह स्वयं कर ले । बाहरी 
आक्रमणके विरुद्ध अपनी रक्षा करनेके प्रयत्नमें उसे मरनेकी शिक्षा मिलेगी 
और वह इसके लिए तैयार रहेगा । इस प्रकार अन्तमें व्यक्ति ही इकाई 
है। इससे पड़ोसियों या संसारकी स्वेच्छासे दी हुई सहायताका और उन 
पर निर्भरताका निराकरण नहीं होता । इस प्रकारका समाज अवश्य ही 
उच्च झुूपसे सुसंस्क्त होता हैं और उसमें प्रत्येक स्त्री और पुरुष जानता है 
कि उसे किस वातकी आवश्यकता है; और इससे भी अधिक महत्त्वपूर्ण 
वात यह है कि वह जानता है कि किसीको भी ऐसी वस्तुकी आवश्यकता 
नहीं होनी चाहिए, जिसे दूसरे उतना ही परिश्रम करके नहीं पा सकते | 

“ अगणित ग्रामोंसे तिरम्तित इस संगठनमें जीवन ऐसा पिरामिड न 
होगा जिसके शिखरको तलसे सहायता मिलती है, किन्तु वह एक महासागर-सा 
वृत्त होगा जिसका केद्ध व्यक्ति सदा ग्रामके लिए मरनेको तैयार रहेगा, 
ग्राम ग्राम-समुदायोंके लिए मरनेकों तैयार रहेगा; इस प्रकार अन्तमें संपूर्ण 
संगठन व्यक्तियोंस विनिर्मित एक समग्रता होगी। इस समग्रताकी बाह्य 
परिधि अपनी शक्तिका उपयोग आचन्तरिक वृत्तको दवानेके लिए न करेगी, 
बल्कि वह परिधिके अन्दर सबको शक्ति देगी और स्वयं अपनी शक्ति 
आत्तरिक वृत्तसे प्राप्त करेगी। 

यथासम्भव इन ग्राम-समाजोंका प्रत्येक कार्य सहकारिताके आधार पर 
होगा। इस प्रकारका ग्राम व्यक्तिगत स्वतस्त्रता पर आधारित पूर्ण जनतस्त्र 
होगा। व्यक्ति अपने शासनका निर्माता हैं। वह और उसके शासनका 
नियमत अहिसाके नियमसे होता है। वह और उसका ग्राम संसारकी 
शक्तिकी अवजा कर सकते हैँ, क्योंकि प्रत्येक प्रामवासीके जीवनका नियमन 
इस कानूतसे होता है कि वह अपने और अपने ग्रामके' सम्मानकी रक्षामें 
मृत्यकों सह लेगा।* 


विकेद्धीकरण 
आदर्श समाज विकेन्द्रित समाज होगा और समता उसके प्रत्येक क्षेत्रकी 
विद्येपता होगी । विकेद्धीकरण इस कारण आवश्यक है कि केद्दीकरणसे 
थोड़ेसे मनुष्योंके हाथमें शक्ति एकत्र हो जाती है और केन्द्रित शक्तिके दुरु- 
पयोगकी बहुत सम्भावना रहती है। केनद्रीकरण जीवनकी जटिलताकों और 





१. ह०, २८-७-४६, पृ० २३६९।॥ 

२. ह०, २६-७-४२, पृ० २३८। सन्‌ १९४६ में गांधीजीने लिखा 
था कि उनकी धारणाकी स्वावलूम्वी आदर ग्राम-इकाई १००० व्यक्तियोंकी 
होगी। हू०, ४-८-४६, पृ० २५२। 


३१२ सर्वोदिय तत्त्व-दर्श न 


विशेषज्ञोंके महत्त्वको बढ़ा देता है और सब प्रकारके सुजनात्मक नैतिक प्रयासमें 
विध्न डालता है। वह उपक्रम, साधनशीलता, साहस और सृजनशीलताको हानि 
पहुंचाता है और स्वशासनके अवसर और अन्यायके प्रतिरोधकी क्षमताकों कम 
करता है । केन्द्रीकरणसे सामाजिक सम्बन्ध निव्यक्तिक हो जाते हैं और 
नैतिक संवेदनशीलताका ह्ास होता है। इसलिए कोई समाज जिस परिमाणमें 
सत्ताका केन्द्रीकरण करेगा, उसी परिमाणमें वह अजनतत्व॒वादी हो जायगा। 
गांधीजीने सन्‌ १९४२में लिखा था, “केनद्रीकरण समाजकी अहिंसक 
व्यवस्थासे मेल नहीं खाता।”' सन्‌ १९३९ में उन्होंने कहा था, मेरा 
सुझाव है कि यदि भारतकों अहिसक रीतिसे विकास करना है, तो उसे 
बहुत बातोंका विकेन्द्रीकरण करना होगा । केन्द्रीकरणका संचालन और उसकी 
रक्षा विना पर्याप्त शक्तिके नहीं हो सकती।“' “आप अहिसाका निर्माण 
बड़ी मिलों ( केच््रित उत्पादन ) की सभ्यता पर नहीं कर सकते; किन्तु 
उसका निर्माण स्वावलम्बी गांवोंके आधार पर हो सकता है। 
गांधौजीके' अपरिग्रह और स्वदेशीके सिद्धान्त विशेष ७ रूपसे उनकी 
विकेन्द्रीकरणकी धारणाको मूर्ते बनाते हैँ और इस वातका निर्देश करते 
हैं कि संघर्में निहित केन्द्रीकरणसे विकेन्द्रीकरणका सम्बन्ध किस प्रकार होगा । 
आदर्श समाज अहिंसा पर आधारित होगा, इसलिए इकाई पर संघका नियंत्रण 
विशुद्ध रूपसे तेतिक होगा, किसी भी रूपमें बल-प्रयोगका नहीं । गांधीजी 
अपरिग्रह, शरीर-श्रम और स्वदेशी पर वल देते हैं । प्रथम दोका अर्थ है 
स्वेच्छा पर आधारित निर्धनता, ग्रामोद्योगय और उत्पादनके साथनों पर 
सामान्य जनताका स्वामित्व और अन्यायका प्रतिरोत्र करतेकी क्षमता । 
स्वदेशीके सिद्धान्तके अनुसार मनुष्यकों देश और कालके दृष्टिकोणसे दुर- 
वर्ती कतंव्योंकी अपेक्षा निकटके कतंव्यों पर ध्यान देना चाहिये। स्वदेशीका 
सिद्धान्त मनृष्यकी प्रत्यक्ष सेवाके क्षेत्रतों उसकी जानने, प्रेम करने और सेवा 
करनेकी क्षमतासे सम्बद्ध करता हैं। गांधीजी इस वात पर जोर देते थे कि 
सत्याग्रहीको अपने स्थानके निवासियोंसे व्यक्तिगत सम्पर्क रखना चाहिये । 
गा ि जनतत्त्रकेक लिए यह सम्पको आवश्यक है। किन्तु इसका अर्थ यह 
है कि स्थान इतना छोटा होना चाहिए कि उपरोक्त व्यक्तिगत सम्पर्वी 
सत्याग्रहीके लिए सम्भव हो और वह अपने स्थानके मामलोंमें सक्रिय झूपसे 
ड डे सके। इस प्रकार वे बड़े समूहोंकी अपेक्षा छोटे समूहों पर बल 
हे। 





१. ह०, १८-१-४२, पृ० ५। 
२. है०, ३०-१२-३९, पु० ३९१। 
३. ह०, ४-११-३९, पृ० ३३१। 


अहिसक राज्य हे १२१३ 


सामाजिक-आर्थिक संगठन 

आदर्श जनतस्त्रके सामाजिक जीवनकों समता पर आधारित करनेके 
लिए भारतकी प्राचीन वर्ण-व्यवस्थामें अपरिग्रह और शरीर-श्रमके अहिसक 
आदरशोके अनुसार कुछ हेरफेर हो जायगा। गांधीजीके अनुसार वर्णके 
नियमने “विशेष प्रकारकी योग्यतावाले मनुष्योंके लिए कार्यक्षेत्र स्थापित 
कर दिया। इससे अनुचित प्रतियोगिता दूर हो गई। वर्ण-नियमने मनुष्योंकी 
मर्यादाकों तो माना, किन्तु ऊंचे-नीचेके भेदकों स्थान ने दिया। . . : मेरा 
विश्वास है कि आदर्श समाजका विकास तभी होगा जब इस सियमका 
' अरे पूरी तरह समझा जायगा और उसके अनुसार कार्य होगा। / * गांवीजीके 
अनुसार वर्णका जन्मसे निकटका सम्बन्ध हैं, यद्यपि यह सम्बन्ध ऐसा नहीं 
है जो टूट न सके। उनका यह भी विश्वास था कि प्रत्येक वर्णके मनुष्योंको 
मिलता-जुलता शरीर-श्रम अर्थात्‌ जीविकोपार्जेनके लिए पर्याप्त शरीर-श्रम 
करना चाहिए। इन आवश्यकताओंके लिए श्रम कर चुकने पर मनुष्य जो 
कुछ काम अपने शरीर या दिमागसे करे, वह समाज-तेवाके लिए हो और 
उसका कोई पारिश्रमिक न मांगा जाय।' गांधीजीके' इस आदर्श समाजमें 
प्रत्येक व्यक्तिके लिए अपनी विशिष्ट क्षमताके अनुसार समाज-सेवा करनेकी 
पूर्ण स्वतन्त्रता होगी। 

शरोर-श्रमका आदर्श अपरिग्रहमें आथिक समता स्थापित कर देगा। 
अहिंसा और परिग्रहका कोई मेल ही नहीं वेठता। गांधीजीके शब्दोंमें, “ प्रेम 
और निजी सम्पत्ति साथ-साथ नहीं चल सकते। तात्त्विक दृष्टिसे जब पूर्ण 
प्रेम हो तो पूर्ण अपरिग्रह भी होना चाहिए।”* इस प्रकार वर्ण-नियम, 
शरीर-अ्रम और अपरिग्रहके आदशोको अपनानेसे पूर्ण आधथिक और सामा- 
जिक समता स्थापित हो जायेगी। 

अपरिग्रह और शरीर-श्रमके आदर्शों पर प्रतिष्ठित समाज कृपि-प्रधान 
होगा और ग्रामीण सम्यताको अपनायेगा। आ्थिक जीवनमें शोपण, पूंजीवाद 
और मालिक-सौकरके कृत्रिम सम्वन्धका अन्त हो जायगा। उत्पादन ग्रामीण 
उद्योग-धन्धोंके द्वारा होगा। हमने घरेल उद्योग-धंधोंके नेतिक, शारीरिक और 
आर्थिक छाभकी विवेचना आठवें अध्यायमें की है | गांधीजी सब तरहकी 
मशीनोंके विरुद्ध नहीं थे, लेकिन मुनाफेके लिए चलाये जानेवाले बड़े-बड़े 
मिल-कारखानोंके साथ-साथ सत्याग्रही सम्यताका विकास असम्भव है। बड़े 
पैसाने पर उत्पादन आर्थिक शक्तिको केन्द्रि करता है और उसके लिए 


१. एन० के० वोस: स्टडीज़ इन गांधीज्ष्म, पृ० २०५। 
२. ह०, १०६-रे५, पृ० १३५; और २९-६-३३, पृ० १५६। 
३. एन० के० वोस : स्टडीज़ इन गांवीज़्म, पु० २००। 


३१४ सर्वोदिय तत्त्व-दर्शन 


यह आवश्यक हो जाता है कि बड़े वाजारों और बड़े परिमाणमें कच्चे 
माल पर नियन्त्रण हो | दूसरे शब्दोंमें, बड़े-बड़े कल-कारखानोंका अर्थ है 
शोषण और हिंसा।' इसलिए अहिंसक सम्यताका विकास स्वावलम्बी 
गांवके आधार पर ही हो सकता है। किन्तु गांधीजी ऐसे सादे औजारों और 
मशीनोंका स्वागत करते थे, जो विना वेकारी बढ़ाये छाखों ग्रामीणोंके 
वौश्को हलका करते हैं और जिनको गांवोंके निवासी स्वयं वना सकते और 
प्रयोगमें छा सकते हैं।' गांधीजीका मत था कि खेती स्वेच्छा पर आधारित 
पद्धतिसे होनी चाहिए । “उनकी सहकारिताकी धारणा यह थी कि जमीन 
किसानोंके सहकारी स्वामित्वमें हो और जोताई तथा खेती सहकारी रीतिसे 
हो। इससे श्रम, पूंजी और औजारों आदिकी वचत होगी। (भूमिके) स्वामी 
सहकारितासे कार्य करेंगे और पूंजी, औजार, पशु, बीज इत्यादिके सहकारी 
स्वामी होंगे । उनकी धारणाकी सहकारी क्ृषि देशका रूप परिवर्तित कर 
देगी और किसानोंके बीचसे निर्धनता और आलस्य दूर कर देगी।” 

सत्याग्रही, स्वावरूम्बी गांवोंका यह जनतस्त्रवादी संघ स्वदेशीके 
आद्शको अपनायेगा और शायद ही उसको दूसरे देशौंसे व्यापार करना 
पड़ेगा। संघरममें भी हरएक गांव स्वदेशीका आदर्श अपनायेगा और दूसरे 
स्थानोंसे उसका व्यापार केवल ऐसी आवश्यक वस्तुओंके लिए होगा, 
जिनको वह स्वयं पैदा नहीं कर सकता । इस' प्रकार प्रदेशों और जिलोंमें 
भी एक-दूसरेके साथ बहुत व्यापार न होगा। 

आदर्श समाजमें न तो यातायातके भारी साधन होंगे, न वकील और 
कचहरियां होंगी, न आजकलके-से डॉक्टर और दवाइयां होंगी; और न बड़े 
नगर होंगे । गांधीजी लिखते हैँ, “मुझे सन्देह है कि शायद इस्पात-युग 
प्रस्तर-युगसे आगे नहीं है। “में हृदयसे दूरी और समय कम करनेकी, 
पाशविक वासनाओंकी वृद्धि करनेकी और उनके सन्तोपके लिए भूमण्डलके छोर 
तक चले जानेकी इस उन्मादपूर्ण आकांक्षासे घृणा करता हूं।”* गांधीजीकी 
रायमें “ हिन्दुस्तानकी मुक्ति इसीमें है कि उसने जो कुछ पिछले पचास 


सालमें सीखा है उसे भुला दे। रेल, तार, अस्पताल, वकील, डॉक्टर आदिको 
जाना ही होगा।* 





१. घरेल धन्धोंके छाभके लिए देखिये अव्याय ८। 

२. यें० इं०, भाग-२, पु० ७१३ और ७९७; और हु०, २९-८--३६, 
पृ० २२६; १५-९-४६, पूृ० ३१०। 

हे. ह०, ९-३-४७, पृ० ५८-५९। 

४. यं० ईं०, भाग-३, पृ० १२०। 

५. स्पीचेज़, पृ० ७७०। 


अहिसक राज्य श्१५ 


जब केन्द्रित उत्पादन ही न होगा, तो रेल आदि बनेंगी ही कैसे ? इसके 
अतिरिक्त यह सव अधिकतर सेनाकी, अन्तर्राष्ट्रीय व्यापारकी और केच्दित 
उत्पादनकी आवश्यकताओंका परिणाम है और आदर्श समाज इनसे ऊपर उठ 
चुका होगा। इसी तरह अहिंसक मनृष्योंमें गम्भीर झगड़े बहुत ही कम 
होंगे। जो होंगे भी उनका निपटारा आपसी विवेचनासे, समझाने-बुझानेसे, 
कभी-कभी पंचायतोंसे और जब ये साधन काफी न होंगे तव अहिंसक 
प्रतिरोधसे हो जायगा। शरीर-अश्रम और अपरिग्रहके आदशोके चाल होनेके 
कारण न तो पैसा लेकर इलाज वेचनेवाले पेशेवर डॉक्टर ओर हकीम 
होंगे और न दवाइयोंका बड़े पेमाने पर उत्पादन होगा। जब जीवन सरल, 
प्राकृतिक और संयमित होगा, जब हरएक आदमी खेती और घरेलू धंधोंमें 
परिश्रम करेगा और जब आजकलकी जल्दवाजी, होड़ और अनिश्चितता 
दूर हो जायगी, तव नागरिकोंके आत्म-संयमके कारण आजके अनेक रोगोंका 
तो नाम भी न रहेगा। जो छोटी-छोटी बीमारियां रह भी जायेंगी, उनके 
इल्ाजके लिए प्राकृतिक चिकित्साकी पद्धतियां होंगो | गांधीजीकी राय है 
कि योगकी क्रियाएं भी नैतिक, मानसिक और शारीरिक स्वास्थ्यके लिए 
बहुत लाभदायक हैं। उन डॉक्टरोंका न रहना, जो आसान इंलाजके भुलावेमें 
डालकर मनुष्यको आत्म-निरोधकी जगह संयमहीनताका पाठ पढ़ाते हें, 
समाजके लिए हितकर होगा। 

राज्य-रहित समाजकी एकता 

लेकिन मनुप्य सामाजिक प्राणी है। समाजने ही मनुप्यको मनुष्य 
बनाया है। विना समाजके उसकी उन्नति तो अलग, उसका अस्तित्व ही व 
रहेगा। गांधीजीके राज्य-रहित, हिंसा-रहित आदर्श समाजकी एकताकी रक्षा 
केसे होगी? व्यक्तिगत स्वतन्त्रता और समाजके प्रति कर्तव्यकी भावना दोनों 
साथ-साथ कैसे चलेंगे? आज तो राज्य सामाजिक एकताके लिए आवश्यक 
कर्तव्य निदिचित करता है और नागरिकको सजाके डरसे इन कर्तव्योंका 
पालन करना पड़ता है। क्‍या राज्य, सरकार और सजासे छुटकारा पाकर 
मनुष्य समाजका भो विनाश न कर वैठेगा ? 

गांधीजीकी रायमें समाज एक बड़े परिवारकी तरह है। व्यक्ति और 
समाजका सम्बन्ध घनिष्ठ पारस्परिक निर्भरताका है। गांधीजी ऐसे अमर्यादित 
व्यकव्तिवादके भी विरोधी हैं, जो सामाजिक कतंव्योंकी उपेक्षा करता है, 
और ऐसे समाजवादके भी जो व्यक्तिको सामाजिक मश्ीनका एक पूर्जा ही 
समझता है। वे लिखते हैँ, “ में व्यक्तिकी स्वतंत्रताकी कद्र करता हूं, लेकिन 
आपको यह न भूछना चाहिए कि मनुष्य आवश्यक रूपसे सामाजिक प्राणी 
है। वह अपने व्यक्तिवादको सामाजिक प्रगतिकी आवश्यकताओंके अनुरूप 


३१६ सर्वोदिय तत्व-दर्शन . 


बनाना सीखकर ही अपनी वर्तमान स्थिति तक पहुंच सका हैं। नियन्रणहीन 
व्यक्तिवाद जंगलके जानवरोंका नियम है। हमने सामाजिक प्रतिबंध और 
व्यक्तिगत स्वतस्व्रताके मध्यका मार्ग निकालना सीखा है। पूर्ण समाजके 
हितके लिए सामाजिक प्रतिबंधोंकों अपने-आप मान लेना व्यक्ति और 
समाज, जिसका वह सदस्य है, दोनोंके लिए लाभदायक है।”'* यद्यपि 
गांधीजी समाजकी उपेक्षा नहीं करते, पर सर्वोदिय तत्त्व-दर्शनमें व्यक्तिका 
महत्त्व प्राथमिक है। समाजकी हम कल्पना तो कर सकते हैं, लेंकित वह 
व्यक्तिकी तरह प्रत्यक्ष मृत नहीं है। इसके अतिरिक्त व्यक्ति वास्तवमें 
आत्मा है और सामाजिक उद्नतिकी प्रत्येक योजनामें पहला पंग व्यवितिका 
ही होगा। अराजकतावादी समाजका विकास इस वात पर निर्भर है 
कि सामान्य व्यक्ति सच्चा सत्याग्रही और संयमी बन जाय। समाजकों 
चाहिए कि वह व्यक्तिको विकासके लिए पूरा अवसर दे। और विकास 
इसीमें है कि व्यक्ति समाजकी निःस्वार्थ सेवा करना और समाजके प्रति 
अपने कतंव्योंका अपने-आप पालन करना सीखे । यदि समाज या व्यक्तिमें 
से कोई गलती करे, तो दूसरेको उसका अहिसक प्रतिरोध करता चाहिए। 
अराजकतावादी समाजमें व्यक्तिकी आतन्तरिक नीति-भावना और अहिंसक 
प्रतिरोधका दवाव व्यक्तिको समाजके प्रति अपना कतंव्य पालन' करनेकों 
प्रेरित करेंगे । इनके अतिरिक्त व्यक्तिको उसके कतेव्योंकी याद दिंलाने- 
वाक्ू एक और अहिंसक साधन भी होगा । इसको प्राचीन भारतके 
विचारकोंने धर्म” कहा है। 

“धर्म ” से इन विचारकोंका अये 'मजहब” या “मत” नहीं, बल्कि 
संस्कृति और अनुशासनकी पद्धति है। धर्म आचरणकी वह नियमावली है, 
जिसका संचालन जनमत या जनताकी नीति-भावनाके द्वारा होता है। 
व्यक्तिकी नीति-भावना आत्म-मूलक होती है, क्योंकि वह व्यक्तिकी विवेक- 
भावना पर आश्रित होती है। कानून बाहरी साधन होता है और सरकार 
सजाके डरसे हमें कानून माननेके लिए मजबूर करती है। धर्म न तो 
व्यक्तिकी नीति-भावनगाकी तरह आत्म-मूलक है, न काननकी तरह वस्तु- 
मूलक। धर्म इन दोनोंके मध्यका मार्ग है। धर्की संचालन-सत्ता व्यक्तिकी 
अन्तरात्मासे कम आंतरिक और राज्यसत्तासे कम वस्तु-मलक है। धर्मको 
हम सामाजिक नीति-भावना कह सकते हैं। धर्म या सामाजिक नीति-भावता 
सदाके लिए निदिचत कोई नपी-तुली नियमावली नहीं है। वह समाजकी 
जीवन-स्फूर्ति, उसकी जीती-जागतो आत्मा है, जिसका समाजकी प्रगतिके 
साथ विकास होता रहता है। सामाजिक नीति-भावना समाजमें सामंजस्य 
१. ह०, २७-५--३९, पृ० १४४। 


अहिलक राज्य ३१७ 


' रखतो है, व्यक्तिकी अंतरात्माका पय-प्रदर्शन करती है और उसके विकासमें 
सहायता करती हैं। 
अराजकतावादी समाजकी एकताका महत्त्वपूणं सावन होगा धर्म या 
सामाजिक नीति-भावना। धर्म व्यक्तिकी अंतरात्मा पर प्रभाव डालेगा और 
स्वतन्त्रता तथा सामाजिक एकताका सामंजस्य करेगा। जो वच्चे इस नये 
अहिसक समाजमें पैदा होंगे और शिक्षा पायेंगे, वे इस अराजकतावादी नीति- 
भावनाकों सुगमतासे अपना लेंगे। 
आज भी तो हम अपने कतेंव्योंका पालन कानूत और सजाके डरसे 
इतना नहीं करते जितना दूसरे कारणोंसे--विशेष रूपये अपनी आदतों, 
अपनी आंतरिक नीति-भावना और जनमतके दवावके कारण। प्राचीन 
भारतके गांवोंके सामाजिक और आर्थिक जीवनका संचालन आजसे कहीं 
अधिक सामाजिक नीति-भावनाके द्वारा ही होता था और वर्णाश्रम-धर्म 
इसका एक आवश्यक अंग' था। धर्मका दरजा राज्यसत्तासे ऊंचा था। राज्य- 
सत्ताको धर्ममें हेर-फेर करनेका अधिकार नहीं था। आज सामाजिक अनु- 
शासनकी रक्षाका कार्य राज्यसत्ताका है और उसके साधन हैं कानन और 
हिंसक उपाय। प्राचीन भारतमें यह कतेंव्य अधिकतर राज्यका नहीं परल्तु 
दूसरे स्वेच्छा पर आधारित समुदायोंका था, जो अहिसात्मक उपायोंका 
अर्थात्‌ नतिक दवावका उपयोग करते थे। सामाजिक नियन्त्रणका सर्वथा 
अभाव न था, किन्तु इस नियन्त्रणणा साधन वलरू-प्रयोगके स्थानमें नैतिक 
दवाव था। इस दवावका उग्र स्वरूप था अनुशासनकों न माननेवाले व्यक्तिका 
सामाजिक और आध्थिक वहिष्कार। सम्भवतः इस बहिष्कारमें अक्सर 
हिंसक भाव आ जाते थे। लेकिन इसमें अहिसक रहनेकी क्षमता थी और 
एक स्वतन्त्र समाजमें गांधीजी इसको राज्यसत्ताकी संगठित हिसाकी अपेक्षा 
अधिक पसन्द करते थे। 
प्राचीन भारतके गांव, जिनका जीवन अधिकतर स्वतः संचालित था 
गांधीजीकी धारणाके आदर्ण अराजकतावादी समाजसे बहुत कुछ मिलछते-जुलते 
थे। वे यह मानते थे कि इन गांवोंके जीवनमें अहिसा वहुत अविकसित झुपमें 
थी। गांधीजीने अहिसाकों अपनी निरन्तर सावथनासे जो व्यापक रूप दिया है, 
उसका इन गांवोंम अभाव था। लेकिन अहिंसाकी जड़ उनकी रायमें 
इन गांवोंके जीवनमें अवश्य थी। सन्‌ १९१६ में मद्रास मिशनरी कान्फरेन्‍्समें 


१. एक वार गांवीजीने लिखा था: “सामाजिक वहिप्कार-- जैसे 
नाई, धोवी इत्यादिको रोक देना -- निस्सन्देह एक जा है, जो एक स्वतन्त्र 
समाजमें अच्छी हो सकती है।” यं० इं०, भाग-१, पृ० ९४१। 

२. हु०, १३-१-४०, पू० ४११। 


३१८ सर्वोदय तत्त्व-दर्शन 


उन्होंने कहा था, “ स्वदेशीकी भावनाके अनुसार में हिन्दुस्तानी संस्थाओंको 
देखता हूं, तो ग्राम-पंचायतें मुझे आक्वष्ट करती हैं। हिन्दुस्तान वस्तुतः एक 
जनतस्त्रवादी देश है। . . . राजाओं और शासकोंका, चाहे वे हिन्दुस्तानी रहे 
हों था विदेशी, कर वसूल करनेके अतिरिक्त जनता पर शायद ही कोई 
प्रभाव पड़ा हो। जनताने शासकोंकों उचित कर दिया और इसके वाद 
अधिकतर जो चाहा वही किया। जातिका विस्तृत संगठन समाजकी धामिक 
आवश्यकताओंको ही नहीं, वल्कि राजनैतिक आवश्यकताओंकों भी पूरा 
करता था। जातिसंस्थाके द्वारा गांव आंतरिक व्यवस्था करते थे और उसके 
ही द्वारा वे शासक या शासकोंके अत्याचारका सामना करते थे।”* 

इस तरह अहिंसक समाजमें अहिंसा ही व्यक्तिकी स्वतन्त्रता और 
सामाजिक अनुशासनका सामंजस्थ करेगी। अहिसाका अर्थ यह है कि सामा- 
जिक एकताकी रक्षा आन्तरिक साधनों द्वारा और वल-प्रयोगके अतिरिक्त 

अन्य वाह्मय साधनों द्वारा होगी।' | 


१. स्पीचेज, पृ० २७६। 

२. सामाजिक एकताकी स्थापनाके आन्तरिक साधतोंके उदाहरण हैं: 
लज्जित होनेका डर, पाप-भावता, आदतकी शक्ति इत्यादि। कुछ बाह्य 
साधन हैं, जनमतका दबाव, वदलेका डर, देवी शक्तिका डर इत्यादि। 
समाजके मानदंड शिक्षाके विभिन्न साधनों द्वारा आन्तरिक बनते हैं। नृ- 
शास्त्रके आधार पर मीडका विश्वास है कि “ बच्चेसे वाह्य साधनोंके द्वारा 
व्यवहार करानेमें उतनी ही विशिष्ट शिक्षाकी आवश्यकता है जितनी 
आन्तरिक साधनों द्वारा। ” पहले अध्यायमें हम यह बता आये हैं कि यहू- 
दियोंकी सामाजिक एकताके साधन अहिंसक थे। आदिम निवासियोंकी कुछ 
जातियोंमें राज्यकी-सी कोई संस्था नहीं है। उदाहरणके लिए, एस्किमो 
और थओजिववा नामकी जातियोंमें सामूहिक कार्यके लिए आवश्यक राजनैतिक 
संस्थाओंका अभाव है। इसी प्रकार अरापेश और बचीगा जातियां राज- 
नैतिक समूह नहीं है और उनमें कारगर शासन-सम्बन्धी संस्थाओंका अभाव 
है की इन जातियोंमें संपत्तिकों बहुत कम महत्त्व दिया जाता है। देखिये, 
मार्गरेट मीड कृत 'कोऑपरेशन एंड कॉम्पिटीशन एमंग प्रिमिटिव ट्राइब्स 
विशेष रूपसे अन्तिम अध्याय। हु 

समाजशास्त्री रॉसका मत है कि समाजमें उसी अनपातमें भयपूर्ण या 
पक्षपातपूर्ण राजनेतिक नियन्त्रण पसन्द किये जाते हैं, जिस अनुपातरमें उस 
समाजमें परस्पर बिरोबी अंश होते है; समाज-व्यवस्थामें व्यक्तिके संकल्प 
33200 कब पड़ती है। समाज-व्यवस्था पद-मर्यादाकी 

४: आ्िक स्थिति और अवसरकी भिन्नता, 
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इस प्रकार अहिसक समाजमें अहिसा व्यक्तिगत स्वतन्त्रता और सामा- 
जिक नियन्त्रणमें सामन्‍्जस्थ स्थापित करेगी। अहिसाका अर्थ यह है कि 
समाजकी एकताकी रक्षा आन्तरिक सांधनों तथा वाह्य अहिसक सावनों द्वारा 
होगी। समाज व्यक्तिको विकासका अधिक-से-अधिक अवसर देगा और 
व्यक्ति इस अवसरका उपयोग सबके अधिकतम हितके लिए करेगा। यदि 
समाज या व्यक्तिमें से कोई अन्याय करेगा, तो दूसरा उसका अहिसक 
प्रतिरोध करेगा । 

राज्य-रहित समाजकी सम्भावना 

लेकिन भराजकतावादी समाज -- जिसमें न तो पुलिस और न फौज 
होगी, न कचहूरियां, डॉक्टर व यातायातके भारी साधन होंगे और न बड़े-बड़े 
कल-कारखाने -- एक ऐसा प्रेरणा देनेवाला आदर्श है, जिसको जीवनमें 
उत्तारना निकट भविष्यकी वात नहीं है।' समाज राज्य-रहित तभी वन 
सकता है जब मनृष्य पूरी तरह जात्म-संयमी वन जाय और समाजके प्रति 
अपने कतंव्योंका पालन विना राज्यके अनुशासनके करने लगे। इतना 
आत्म-संयम अभी मनुष्यके वशकी वात नहीं है। इसीलिए गांधीजी अपने 


जिनको समाज-व्यवस्था धर्म-सम्मत वनाती है, महान और पूंजीभत होती 
हैं और जातियों, वर्गों तथा स्त्री-पुरुषोंगें परोपजीवी सम्बन्ध होते हैं। 
दूसरी ओर नियंत्रणके नेतिक साधन -- जिनके दृष्टान्त हें जनमत, सुझाव, 
व्यक्तिगत आदर्श, सामाजिक मूल्यांकन, धर्म, कछा-- उसी अनुपातमें 
समाजमें पसन्द किये जाते हैँ जिस अनुपातमें समाज सामंजस्यपूर्ण होता है; 
समाजकी संस्कृतिमं एकहूपता और व्यापकता होती है, समाजके विभिन्न 
तत्त्वोंमं अनेक और प्रेमपूर्ण सम्पर्क होते हैं; व्यक्तिके सामाजिक कर्तव्योंका 
समग्र भार हल्का होता है। और समाज-व्यवस्था पद-मर्यादाकी भिन्नताके 
ढांचेकों और परोपजीवी सम्बन्धोंको घर्म-सम्मत नहीं वनाती, किन्तु वह 
(समाज-व्यवस्था) न्‍्यायकी सामान्य प्रायमिक धारणाओंके अनुरूप होती 
है। देखिये, ई० ए० रॉस कृत 'सोश्यल कन्ट्रोल ', पु० ४११-१३। 

१. पर्चिमके अराजकतावादी विचारकोंमें से गॉडविन और टॉमस 
हाजस्किनकों यह आशा नहीं थी कि पूर्ण रूपसे राज्यहीन समाजकी 
स्थापना कभी सम्भव हो सकेगी। दूसरी ओर वाकुनिन, ऋ्रोपाठकिन, 
जोशिया वारेन, वेंजामिन टकर और दूसरे अनेक अराजकतावादी विचा- 
रकोंका यह मत था कि इस प्रकारके समाजका विकास संभव है। मार्क्स 
और लेनिनका भी विश्वास था कि स्वाहारा राज्यकी आवश्यकता न रहने 
पर उसका लछोप हो जायगा और विना वलू-प्रयोगके मनुष्य सामाजिक 
जीवनकी जिम्मेदारियोंकों पुरा करनेके आदी हो जायंगे। 


३२० सर्वोदिय तत्त्व-दर्शन 


सामहिक कार्यक्रममें अस्पतालों, कचहरियों, रेलों और मिलोंके विवाशका 
समावेश नहीं करते थे, यद्यपि वे इन सबको हानिकर समझते थे, इनके 
स्वाभाविक विनाशका वे स्वागत करते और व्यक्तिगत रूपसे उसी आदर्श 
समाजकी स्थापनामें प्रयत्तशील थे जिसमें इन सबके लिए कोई स्थान न 
होगा | 

वास्तवमें गंधीजीका मत था कि राज्य-रहित समाज एक एसा आदश 
है, जिसे मनुष्य अपने जीवनमें कभी भी पूरी तरह कार्यान्वित न कर सकेगा। 
सन्‌ १९३१ में राज्य-रहित समाजका हवाला देते हुए उन्होंने कहा था, . किन्तु 
जीवनमें आदर्श कभी पूरी तरह कार्यान्वित नहीं होता ।” सन्‌ १९४० में 
शांतिनिकेतनमें जब गांधीजीसे पूछा गया कि “क्या कोई राज्य अहिसाके 
सिद्धान्तके अनुसार चल सकता है?” तो गांधीजीने जवाब दिया, 

सरकार पूरी तरह अहिंसक होनेमें कभी सफल नहीं हो सकती, क्योंकि 

वह ॒(राज्यमें रहनेवाले) सब मनुष्योंका प्रतिनिधित्व करती है। आज मे 
ऐसे स्वर्णकालकी वात नहीं सोचता। लेकिन में ऐसे समाजके अस्तित्वकी 
सम्भावनामें विश्वास करता हूं, जो प्रमुख रीतिसे अहिंसक हो; और में 
उसके लिए ही काम कर रहा हुं। 

सन्‌ १९४६ में उन्होंने स्वीकार किया कि उनको इस प्रश्नमें कोई 
रुचि नहीं है और संसारमें कहीं भी बिना सरकारके राज्यका अस्तित्व 
नहीं है। परन्तु उन्होंने यह आशा व्यक्त की कि यदि लोग इस प्रकारके 
समाजके लिए निरन्तर कार्य करते रहें, तो धीरे-धीरे ऐसे समाजका 
आविर्भाव इंस सीमा तक हो सकता है, जो लोगोंके लिए कल्याणकारी 
हो। उनका यह भी विचार है कि यदि ऐसे समाजका कभी आविरभ्भाव 
होगा तो वह भारतमें ही होगा; क्योंकि केवल भारत ही ऐसा देश है, 
जहां इस प्रकारका प्रयास हुआ है। उस ओर काम करनेका मार्ग है 
मृत्युके भयका पूर्ण परित्याग। 

गांधोजीका आदर्श अहिसक समाज, जो मनुष्यकी अपूर्णताके कारण 
अप्राप्य है, गन्तव्यकी अपेक्षा दिशाकी ओर अधिक संकेत करता है। अहिंसक 
ऋंतिके फलस्वरूप जिस प्रकारकी राज्य-व्यवस्थाका उद्भव होगा, वह 
आदर्श अहिसक समाज और मनुष्य-स्वभावके तथ्योंके बीच समझौता, मध्यम 

१. य० ३०, भाग-१, पृ० ८८५-८६; हिन्द स्वराज्य, पु० ७; यं० ईं०, 
भाग-२, पृ० ११२९-३० । 

२. यं० इं०, २-७-३१, पृ० १६२। 

है. हं०, ९-३-४०, पृ० ३१। 

४. हु०, १५-९-४६, पृ० ३०९। 
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मार्ग होगा। यह मध्यम मार्ग “ * गांधीजीका व्यवहाय आदर्श होगा और 
क्रांतिके वाद आदर्श समाजकी भोर प्रथम पंग' होगा। 


यह मध्यम मार्ग सामान्य व्यक्ति द्वारा विकसित अहिंसाके गृणके अनुरूप 
होगा। भहिसा और जनतत्वर दोनोंका मूल सभी भनुप्योंकी आध्यात्मिक 
समतामें है। 


वास्तविक जनतन्त्रमें दु्बल और वछवान सबको धिकासका पर्याप्त सुयोग 
मिलना चाहिए और यह अहिसाके बिना नहीं हो सकता। यदि राज्यसत्ता 
निर्वेलकी अहिसासे मिली है, तो राज्यका वाह्य स्वरूप, उसका शासन-विधान, 
जनतस्त्रवादी होने पर भी शोषण चलता रहेगा; क्योंकि दुर्वलकी अहिसामें 
हिसाके उपयोगकी छूट है। लेकिन अगर कऋंंतिमें वीरोंकी अहिसाका विकास 
हुआ है, तो राज्य सच्चा जनतनन्‍्त्र होगा, जिसमें हिंसा और शोषण बहुत 
कुछ दूर हो जायंगे। इसीलिए गांधीजीकी जनतन्त्रकी परिभाषा है, “ शुद्ध 
अहिसाका शासन । /” * एक पत्रके उत्तरमें गांधीजीने छॉड लोदियनको लिखा 
था, “वैधानिक या जनतन्बवादी सरकार तब तक दूरका स्वप्न है जब तक 
अहिंसा केवल एक व्यावहारिक नौतिकी तरह नहीं, वल्कि एक अटल 
सिद्धांती तरह, एक जीवित शक्तिकी तरह नहीं मान ली जाती। ” * 

गांवीजीके प्रयासके बावजूद कांग्रेस भारतके स्वतस्त्रता-संग्राममें वीरोंकी 
अहिंसाका विकास करनेमें असफल रही | यदि अब भी छोग अहिसक मार्ग ग्रहण 
कर ले, तो राज्य और समाज मुख्य रूपसे अहिसक अर्थात्‌ जनतन्त्रवादी बन 
जायगा। “ अधिकांश कार्योमें राज्य अहिंसा पर निर्भर करेगा।” * 


निस्सन्देह राज्यका अस्तित्व बना रहेगा, क्योंकि समाज-विरोधी भ्रवृ- 
त्तियोंवाले कुछ व्यक्ति और कुछ गुट रहेंगे और वाह्मय नियस्त्रणके अभावमें 
भराजकताकी स्थिति उत्पन्न हो जायगी। 
अहिसक राज्य 
सत्याग्रही राज्यकी स्थिति दूसरे राज्योंके साथ समताकी होगी और 
उसको अपनी जीवन-व्यवस्थामें पूर्ण स्वतन्त्रता होगी । भूछें करनेके अधिकारके 
विना अर्थात्‌ प्रयोगोंकी स्वतस्त्रताके विना प्रगति असम्भव है और इसीलिए 


१. एक वार गांधीजीने कहा था, “ हमें चाहिए कि जीवनके नियमकों 
जावकर उसको अपनी शक्तिके अनुसार, उससे अधिक नहीं, अपने आचरणमें 
उतारनेका प्रयत्त करें। यह मध्यम मार्ग है। ” यं० इं०, भाग-२, पृ० ६५९। 

२, हु०, १३-१ ०-४०, पु० २२० । 

३. हु०, ११-२-३९, पृ० ८। 
हु०, १६०२-४७, पृ० २५। 

स. त.-२१ 
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गांधीजीकी स्वराज्यकी परिभाषा है, “ भूलें करनेकी स्वतत्तता और भूलोंको 
ठीक करनेका कतंव्य।” ' स्वतन्त्रता सत्यका अंश है और जव तक कोई राष्ट्र 
स्वतन्त्र ने हो वह सत्यकी पूजा नहीं कर सकता। प्रत्येक देशकी स्वत्लता 
उसकी प्रगतिके ही लिए नहीं, संसारकी प्रगतिके लिए भी आवश्यक है। 
एक देशका दूसरे पर आधिपत्य साम्राज्यवादी देशमें जनतस्त्रका विनाशक 
है और अन्तर्राष्ट्रीय झगड़ों और लड़ाइयोंकी जड़ है; इसलिए गांधीजीकी राय 
है कि सत्याग्रही देशको हो नहीं, बल्कि प्रत्येक देशकों अपने शञासन-प्रवन्धमें 
आजादी होनी चाहिए। जैसा कि आगे चलकर इसी अध्यायमें वताया गया 
है, गांधीजी ऐसी स्वतन्त्रताके पक्षमें नहीं थे, जो दूसरे राप्ट्रोंका निराकरण 
करे या जिसका उद्देश्य किसी व्यक्ति या राष्ट्रको हानि पहुंचाना हो। 

स्वतन्त्रता और समता सत्याग्रही राज्यकी अन्तर्राष्ट्रीय स्थितिकी विशे- 
पता ही नहीं होगी, वल्कि उसके आन्तरिक जीवनकी निर्धारक होगी। राज्य 
जनतन्त्रवादी होगा, क्योंकि अहिसक क्रान्ति्मे भाग लेनेवाली जनताका राज्य- ' 
शक्ति पर अधिकार होगा । गांधीजीके लिए स्वराज्यका अर्थ है, “ हमारे 
छोटे-से-छोटे देशवासीके लिए स्वतंत्रता।” * भारतके स्वराज्यका अर्थ उत्के 
लिए केवल नौकरशाहीका गोरीसे काली हो जाना नहीं, वल्कि अन्तिम सत्ताका 
किसानों और मजदूरोंके हाथमें होना है।' अहिसा और जनतन्त्रके लिए 
आत्मशुद्धि या व्यक्तिका नैतिक विकास भी आवश्यक है। गांधीजी लिखते 
हैँ, “ राजनैतिक स्वशासन या वहुतसे स्त्री-पुरुषोंका स्वशासन वैयक्तिक 
स्वशासनकी अपेक्षा अधिक अच्छा नहीं हो सकता । ” * “ स्व॒राज्यका धात्वर्थ 
है आत्म-शासन, इसलिए स्वराज्यका अर्थ किया जा सकता है अनशासनपुर्ण 
आस्तरिक शासन। स्वराज्य पवित्र शब्द है, वैदिक शब्द है। इसका अर्थ 
है स्वशासन' और आत्म-नियन्त्रण, न कि सब नियन्त्रणोंसे स्वतन्त्रता जो कि 
प्रायः स्वतन्त्रताका अर्थ होता है।”' 

राज्य -- एक साधन , 

गांवीजीके लिए राजनैतिक सत्ता या राज्य ध्येय नहीं, बल्कि “उन 
साधनोंमें से एक है जिनसे मनुष्योंको जीवनके प्रत्येक विभागमें अपनी दशा 

१, स्पीचेज, पृ० ३८८। 

२. यं० इं०, भाग-२, पृू० २। 

हैं. य० इ०, १५-१०-३१। 

है. यं० इं०, भाग-२, पृ० ६०२। 

५. स्पीचेज़, पु० ३७८ और ३८०। 


६- य० ३०, १३-३-३१, पृ० ३८; महादेव देसाई : विद गांधीजी इन 
सीलोन, पृ० ९३। 


अहिसक राज्य ३२३ 


सुधारनेमें सहायता मिल सकती है। ” गांवीजी न तो जर्मन विचारक हैगेलकी 
यह वात मानते हैं कि राज्य मानव-व्यवस्थाका अन्तिम लक्ष्य है, बह स्वयं 
नैतिकतासे परे है और उसको व्यक्तिके विरुद्ध अधिक-से-अधिक अधिकार हैं 
और न मुसोलिनीका यह कहना मातते हैं कि राज्यके वाहर कुछ है ही नहीं। 
गांधीजीको ग्रीन और वोसांके सरीखे प्रत्ययवादी विचारकोंका यह मत भी मान्य 
नहीं है कि राज्य समुदायोंका समुदाय अर्थात्‌ सर्वश्रेष्ठ समुदाय है। उनके 
लिए राज्य सबके अधिकतम हितका केवछक एक साधन हैं। राज्यका कोई 
विद्येप महत्त्व नहीं। वह मनुष्यकी दुर्बछताके प्रति एक छूट है। जितना 
अधिक मनुष्य बिना राज्यके अपना काम चला सके उतनी ही वास्तविक 
उसकी स्वतन्त्रता होगी। गांधीजी राज्यमें विश्वास नहीं करते और वे 
सत्याग्रहके द्वारा जनतामें राज्यसत्ताका दृस्पयोग होने पर प्रतिरोध करनेकी 
क्षमता उत्पन्न करना चाहते हैं। वास्तवमें उनकी जनतस्त्रवादी राज्यके प्रत्येक 
सदस्यसे यह अपेक्षा है कि वह सम्पूर्ण संसारके विरुद्ध अपनी स्वतन्त्रताकी 
रक्षा कर सके। वे लिखते हैं, “सच्चा स्वराज्य कुछ मनुष्योंके' राज्यसत्ता 
प्राप्त करनेसे नहीं आयेगा, वल्कि राज्यसत्ताका दुरुपयोग होने पर सबके 
उसका विरोध करनेकी क्षमता प्राप्त करनेसे आयेगा। दूसरे शब्दोंमें, 
स्वराज्य जनताको इस प्रकार शिक्षित करनेसे प्राप्त होगा कि उसमें सत्ता 
पर नियस्त्र० रखनें और उसका नियमन करनेकी क्षमताकी चेतना 
आये।” “सच्चा स्व॒राज्य केवल वहीं सम्भव है जहां सत्याग्रह ही 
प्रजाका खास सहारा हो। जहां ऐसा ने हो वहां तो स्वराज्य नहीं, 
परराज्य ही है।' 
राज्यकी प्रभुता 

अराजकतावादियों और उन विचारकोंकी तरह, जो राज्यकी संप्रभृताके 
विरुद्ध समुदायोंके अधिकारोंके पक्षपाती हैं, गांधीजी भी इस सिद्धान्तको नहीं 
मानते थे कि राज्यकी संप्रभुता पूर्ण और निरपेक्ष है और व्यक्तिका राज्यके 
कानूनोंके प्रति निरपेक्ष आज्ञाकारिताका कर्तव्य है। वे “शुद्ध नैतिक सत्ता पर 
आधारित जनताकी संप्रभुता ” में विश्वास करते थे। उनके अनुसार दूसरे 

१. यं० इं०, २-७-३१॥। 

२. यं० इं०, भाग-२, पृ० ४९१॥। 

३. हिन्द स्वराज्य, पृ० ७४। 

४. ह०, २-१-३७, पृ० ३७४। उपरोक्त शब्दोंमें गांधीजी “राम- 
राज्य ' की परिभाषा करते थे । गांधीजी रामराज्यकी धारणाका उपयोग 
भारतवासियोंकों जनत॑न्त्रवादी राज्यका अर्थ समझानेके लिए करते थे। 
४ रामराज्यसे मेरा अर्य हिन्दू राज्यसे नहीं है । रामराज्यसे मेरा अर्थ है 


श्ए४ सर्वोदिय तत्त्व-दर्शन 


समदायोंकी भांति राज्यके प्रति भी व्यक्तिकी निष्ठा सीमित और आपेक्षिक 
है। इस निष्ठाकी शर्ते यह है कि राज्य या किसी दूसरे समुदायका निर्णय 
व्यक्तिकी अन्तरात्माकों उचित छगे। निस्सन्देह इसमें अराजकताका निरंतर 
खतरा रहता है, किन्तु राजनैतिक शव्तिके दुरुपयोगसे बचनका यहा एकमात्र 
पर्याप्त उपाय है। यद्यपि गांधीजी अनैतिक कानूनोंकी अवज्ञा करना वाग- 
रिकोंका अधिकार और कतंव्य मानते हैं और ऐसी अवज्ञाकों जनतस्त्रकी 
कुंजी बताते हैं, फिर भी वे इस अवज्ञाकों सविनय और अहिसक बनाकर 
अराजकतासे समाजका पर्याप्त बचाव कर देते हैं। 
संसदीय जनतन्त्र 

सत्याग्रही राज्यके शासन-विधानके सम्बन्ध्मं यह बताया जा सकता 
है कि सन्‌ १९०९ से गांधीजी इंग्लैडमें प्रचलित संसदीय सरकारकी कड़े 
शब्दोंमें आलोचना करते रहे थे। लेकित सन्‌ १९१७ में पहली गुजरात 
राजनैतिक परिषदुके सभापतिकी हैसियतसे उन्होंने देशके लिए संसदीय 
सरकारकी मांग की थी। सन्‌ १९२० में उन्होंने कहा था, “इस समय तो 
मेरा स्व॒राज्य भारतकी संसदीय सरकार है।”' सन्‌ १९४२ में उन्होंने 
लुई फिशरसे कहा था कि उनको जनतस्त्रके पश्चिममें स्वीकृत उस रूपम 
विश्वास नहीं है, जिसमें संसदीय प्रतिनिधित्वके लिए सा्वभौम वयस्क 
मतदान होता है।' गरांधीजीका यह मत भ्रम पैदा करनेवाछा मालम होता 
है, लेकिन वे विधानके बाह्य स्वरूपकी अपेक्षा उसकी आतन्तरिक भावनाकों 
अधिक महत्त्व देते थे ! संसदीय जनतस्त्रकी उनकी आलोचनाका कारण 
संवेधानिक रूपकी अपेक्षा वह भावना अधिक है, जिसमें उसे कार्यान्वित 
किया जाता है। उनका यह विश्वास नहीं है कि प्रतिनिध्यात्मक संस्थाएं 
भारतके लिए नई या अनुपयुक्त हैं; लेकिन वे परश्चिमकी अन्धाधन्य नकल 
करनेके विरोधी थे। 

अहिंसा और नेतिक शुद्धतामें विश्वास न होनेके कारण पश्चिमके राज्य 
नाममात्रके जनतल्त्र हैं, क्योंकि वे जनतस्त्रवादके मूलभूत सिद्धान्तोंकी उपेक्षा 


देवी राज्य . . . निस्सन्देह रामराज्यका प्राचीन आदर्श सच्चे जनतस्व्रका 
आदशे है। . . .” देखिये यं० इं०, १९-९-/२९, पृ० ३०५; २८-५-३१, 
पृ० १२६। 


१. हिन्द स्वराज्य, पृ० १४९। 


२. यं० इं०, भाग-१, पृ० ८७३, ८८५; हिन्द स्वराज्य (भूमिका) 
पृ० ९। 


३ लुई फिशर : ए वीक विद गांधी, प० ५्५्‌। 
४. यं० इं०, भाग-३, पृ० २८५। 


अहिसक राज्य श्र्प 


करते हैं । शस्त्रीकरणकी होड़का, पूंजीवाद, साम्राज्यवाद तथा शोषणका, 
राजनैतिक अस्थिरता और अनैतिकताका और दुर्बल नेतृत्वका यही कारण है। 
गांधीजीके अनुसार पूंजीवादने आशिक प्रइनोंम राज्यके हस्तक्षेपकों अनिवार्य 
बनाकर उस चरम शक्तिमान राज्यके विकासमें सहायता की है, जिसके 
कारण व्यक्तिकी स्वतंत्रता असंभव हो गई है और जो संसारका सबसे बड़ा 
खतरा है। आजकी वास्तविक समस्या है इस राज्यकी शक्तिको नियंत्रित 
करना और उसको वृद्धिको रोकना। 

हिन्द स्वराज्य ' में गांधीजीने पालंमेन्टोंकी मां (इंग्लेंडकी पालंमेन्ट)की 
कड़े शब्दोंमें निच्दा की है और उसको वांझ कहा है--वांझ इसलिए कि 
उसने कभी कोई अच्छा काम अपने-आप नहीं किया। अगर समझदार मतदाता 
अच्छे-से-अच्छे सदस्य चुनकर पालंमेन्टमें भेजते है, तो ऐसी पारंमेन्टको प्रार्थना- 
पत्रों या दवावकी जरूरत न होनी चाहिए। उस पालंमेन्टका काम ऐसा अच्छा 
होता चाहिए कि दिन-दिन उसका तेज बढ़ता नजर जाये और लोगों पर 
उसका असर पड़ता जाय। लेकिन आज तो इससे उलठा ही होता है। इतना 
तो सभी मानते हैं कि पालेमेन्टके सदस्य ढोंगी और स्वार्थी हैं। सव अपनी 
खींचातानीमें रूगे रहते हैँं। पालेमेंट तो डरकर ही कोई काम करती है। ”* 
मंत्रियोंके प्रति पार्मेंटकी निष्ठामें स्थिरता नहीं है। “ आज उसके मालिक, 
एस्विवथ हैँ तो कल वालफोर और परसों कोई और। ” * पालंमेण्टकी अस्थि- 
रताकी एक और मिसालरू यह है कि उसके फैसलोंमें कोई पक्‍्कापन नहीं 
होता। “आजका किया फैसछा कल रद करना पड़ता है। आज तक एक 
बार भी ऐसा नहीं हुआ कि पालंमेन्टने कोई काम करके उसे अन्त तक 
पहुंचाया हो। 

पालंमेन्टके मेम्बर बड़े-बड़े मसलोंकी चर्चाके समय या तो लम्बी 
तानते हैं या बेठे-बठे ऊंधा करते हँँ। कभी-कभी पालंमेण्टमें वे ऐसा शोर 
मचाते हैँ कि सुननेवालोंकी हिम्मत टूट जाती है। उन्हींके एक महान लेखक 
कार्लाइलने पालंमेन्टको दुनियाभरकी वबकवासकी जगह बताया है। जिस 
दलका जो मेम्बर होता हैं वह उसी दलको आंख मूंदकर मत देता है, 


१. लुई फिशर : ए वीक विद गांधी, पृ० ८२-८३। 

२. हिन्द स्वराज्य, पृ० ३२।॥ 

३. हिन्द स्वराज्य, पृ० ३१। 

४. हिन्द स्वराज्य, पृ० ३२। गांधीजीका मत यह मालम होता है कि 
यदि सत्यको जानने और उस पर डटे रहनेका प्रयत्न किया जाय और यदि 
मेताओंने व्यक्तिगत स्वराज्य प्राप्त कर लिया हो, तो सार्वजनिक जीवनमें 
घड़ीके लटकनकी तरहके उलठ-फेर प्रायः नहीं होते चाहिए | 


* 


३२६ सर्वोदिय तर्व-दर्शन 


क्योंकि अनुशासतकी दृष्टिसि वह ऐसा करनेके लिए वाध्य है। इसमें कोर 
अपवाद-झूप निकल आये, तो उसे धोखेबाज समझा जाता है। 


प्रधानमंत्री गांधीजीके नेतृत्वके आद्शंसे वहुत नीचे रह जाता है। 
/ प्रधानमस्त्रीकों पालमेल्टकी उतनी चिन्ता नहीं होती जितनी कि अपनी 
सत्ताकी होती है। वह तो हमेशा अपने पक्षकी जीतके फेरमें ही पड़ा रहता 
है। इस वातका उसे बहुत ध्यान नहीं रहता कि पालंमेत्ट ठीक काम करे। 
प्रधानमस्त्री अपने पक्षकों मजबूत बनानेके लिए पार्लमेन्टसे क्या-क्या काम नहीं 
कराते हैं, इसके चाहे जितने उदाहरण मिल सकते हैं। उन्हें सच्चे देशभक्त 
नहीं माता जा सकता। सामान्यतः जिसे घूस कहते हें वह वे नहीं लेते-देते, 
इससे भले ही उन्हें ईमानदार समझा जाय; लेकिन सिफारिश और उपाधियों 
वगैराके रूपमें तो निश्चय ही वे खूब घूस देते हैं । . « « उनमें शुद्ध 
भावता और सच्ची ईमानदारीका अभाव है। 


मतदाता अखबारोंके आधार पर अपने विचार वनाते हैं और अख- 
वारोंकी प्रामाणिकताका प्रायः कोई ठिकाना नहीं होता। पालेमेच्टकी तरह 
मतदाता भी अपने विचार पलछटते रहते हैँ और कभी स्थिर नहीं होते। 
कोई जबरदस्त वक्ता वड़ी-बड़ी बातें वना दे अथवा उन्हें दावतें इत्यादि दें 
दे, तो वे उसीकी बड़ाई करने लगेंगे।' इन दोपोंके कारण परश्चिमके जनतन्त्र 
अजनतस्तवादी हैं। जनताके हाथमें वास्तविक स्वराज्यके अधिकार नहीं हैं। 
शासक-वर्ग उसका शोषण करता है। पालंगेन्ट गांधीजीकी रायमें दासताकी 
निशात्ती है और एक खर्चीछा मनोरंजन है -- खर्चीका इसलिए कि पालंमेन्ट 
बहुत समय और धन वरवाद करती है। 


विगत वर्षोर्म परश्चिमके विचारकोंने भी संसदीय प्रणालीके दोपोंका 
अध्ययन किया है। निर्वेछताके बहुतसे स्थलोंकी ओर उनका ध्यान आदक्नष्ठ हुआ 
है -- निर्वाचन-पद्धतिके दोष, दलूवंदीके वाद-विवाद, केन्द्रीकरण और कार्यकी 
भधिकताके कारण राजनेतिक और आशिक पुर्ननिर्माणके लिए पालंमेन्टकी 
अक्षमता, मंत्रि-मंडल और नौकरशाहीकी शक्तिमें वृद्धि, आर्थिक विषमता 
इत्यादि । गांधीजीके विचारसे पश्चिममें जनतस्त्रवादके सफल न हो सकतेका 
कारण संस्थाओंकी अपूर्णता उतनी नहीं है जितनी सिद्धान्तोंकी अपूर्णता है, 
विशेष रूपसे हिसा और असत्यकी उपयोगितामें विश्वास। जनतंत्र उच गलत 
विचारों और आदशोसि विकृत होता है, जो मनुष्योंका संचालन करते हैं! 

१. हिन्द स्व॒राज्य, पु० ३२-३३। 

२. हिन्द स्वराज्य, पृ० ३५-३६। 

३. हिन्द स्वराज्य, पृ० ३७। 





अहिसक राज्य ३२७ 


यदि जनताने शुद्ध अहिसाके मार्गको अपनाया, तो जनतंत्रवादी राज्यके 
उपरोक्त दोप वहत कम हो जायंगे। समाजमें केवल संख्या पर नहीं वल्कि 
सेवा और वलिदाममें अभिव्यक्त होनेवाली समताकी भावता पर बहुत जोर 
दिया जायगा। सन्‌ १९३४ में एक वक्‍तव्यमें गांवीजीने कहा था, | पश्चिमका 
लोकतंत्र अगर सर्वेथा निष्फल नहीं हो गया है, वो अग्नि-परीक्षासे तो वह 
गजर ही रहा है। क्‍यों न भारत लोकतंत्रके सच्चे रूपको विकसित करनंका 
श्रेय प्राप्त करे और उसकी सफलताको प्रत्यक्ष प्रकट करे? श्रष्ठता और 
दंभ लोकतंत्रके अनिवार्य परिणाम नहीं होने चाहिये, ब्यपि आज यही वात 
देखनेमें आ रही है; और न बहुमतका होना ही जनतंत्रकी सच्ची कसौटी 
है। थोड़े आदमियों द्वारा उन सब छलोगोंकी आशा, महत्त्वाकाक्षा तथा 
भावनाओंको प्रकट करना, जिनका प्रतिनिधित्व करनेका वे दावा करते हु, 
सच्चे लोकतंत्रके विपरीत नहीं है। मेरा विश्वास है कि छोकतंत्रका विकास 


वल-प्रयोगसे नहीं हो सकता । लोकतंत्रकी सच्ची भावना बाहरसे नहीं, कित्तु 
भीतरसे उत्पन्न होती है। 


तिर्वाचन 


गांधीजी निर्वाचन और प्रतिनिधित्वके विरोबी नहीं थे। सन्‌ १९२५ 
में उन्होंने लिखा था, “स्वराज्यसे मेरा अर्थ है उत्त वयस्क स्त्री-पुरुषोंकी 
अधिकतम संख्याकी निश्चित अनुमति द्वारा भारतका शासन, जो भारतमें या 
तो उल्नन्न हुए हों या बस गये हों, जिन्होंने शरीर-श्रम द्वारा राज्यकी 
सेवा की हो और जिन्होंने मतदाताओंकी सूचीमें अपना नाम दर्ज कर- 
वानेका कप्ट उठाया हो।”' और, “यदि स्वतंत्रताका जन्म अहिंसक 
रीतिसे हुआ, तो (देशके) सभी भाग एक-दूसरे पर स्वेच्छासे आश्रित होंगे 
और उस प्रतिनिध्यात्मक केनद्रीय सरकारकी अधीनतामें पूरे सामंजस्थके 
साथ काम करेंगे, जिसकी सत्ताका स्रोत होगा सम्मिलित भागोंका विश्वास । 
केन्रीय शक्ति सब वयस्क स्त्री-पुरुपोंके मताधिकार पर आधारित होगी 
और इस मताधिकारका प्रयोग करनेवाछोंमें अनुशासन और राजनैतिक 
जानकारी होगी। ” * 

यदि गांधीजीको अपने विवेकके अनुसार संविधान बनानेकी स्वतंत्रता 
होती, तो राज्यका झासन उन थोड़्ेसे प्रतिनिधियोंके हाथमें होता जिनको 
जनता चुनती और हटा सकती ।. प्रमस्त रूपसे अहिसक राज्यमें प्रतिनिधि- 





न 


- कांग्रेचका इतिहास, पृ० ४६६। 
- यबं० इं०, भाग-१, पृ० ४८८-८९। 


बज है ध्ड 
« हैं?, १३-१०-४०, पु० इ२०। 


पे 


नव 
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योंकी संख्यामें कमी करना सुगम होगा, क्योंकि आथिक और राजनतिक सत्ता 
विकेंद्रित होगी, राज्यके कर्तव्य सीमित होंगे और स्वेच्छाके आधार पर वे 
हुए समुदायोंका महत्त्व उसी अनुपातमें बढ़ जायगा। 

भोलमेज सम्मेलनमें गांधीजी ग्राम-पंचायत्ोंके द्वारा प्रतिनिधियोंके 
अप्रत्यक्ष चुनावके पक्षमें थे ।! सन्‌ १९४२ में भी उन्होंने इसी प्रकारकी चुनाव- 
पद्धतिका समर्थव किया था-। उनके अनुसार भारतके गांवोंका संगठन वहाँके 
नागरिकोंके संकल्पके अनुसार होगा और उन संबकों मत देनेका अधिकार 
होगा। ये गांव जिलेका प्रवन्ध करनेवालोंको चुनेंगे और इस चुनावमें प्रत्येक 
गांवका मत होगा। जिलेके प्रतिनिधि प्रान्तीय प्रतिनिधियोंकों चुनेंगे और 
प्रांतीय प्रतिनिधि राष्ट्रपतिका चुनाव करेंगे। राष्ट्रपति देशका मुख्य प्रशासक 
होगा। इस पद्धतिसे शक्तिका ग्राम-इकाइयोंमें विकेंद्रीकरण हो जायगा। इन 
ग्रामोंमें नागरिक स्वेच्छासे सहयोग करेंगे और इससे वास्तविक स्वतंत्रताका 
विकास होगा।' इस अप्रत्यक्ष चुनावकों अजनतंत्रवादी समझना भूल होगी। 
उससे चुनावोंकी हिंसा, भ्रष्टता, घूसखोरी और उत्तेजनामें कमी होगी और 
उसे विवेद्रीकरण और राज्यके सीमित कतंव्योंकी पृष्ठभूमिमें रखकर ही ठीक 
तरहसे समझा जा सकता है। गोलमेज संम्मेलनमें गांधीजी विधान-मंडलमें 
साधारण सभाके अतिरिक्त द्वितीय सदनके और विश्येप प्रतिनिधित्वके विरुद्ध 
थे, क्योंकि ये दोनों ही बातें अजनतंत्रवादी हैँ।' 

चुनावके उम्मीदवारोंको आत्म-संयमी, निःस्वार्थ, योग्य और अ्रष्टाचारसे 
मुक्त होना चाहिए। उन्हें पदलोलपता, आत्म-विज्ञापन, विरोधियोंकी निनन्‍दा 
और मतदाताओंके मनोवैज्ञानिक शोषणसे बचना चाहिए, जो आजके 
निर्वाचनोंम प्रचुर मात्रामें देखनेकों मिलते हेँ। उम्मीदवारकों वोट उसकी 
सेवाके फलस्वरूप मिलना चाहिए, न कि वोट मांगनेसे। सभी सार्वजनिक 
पदोंको सेवाकी भावनासे स्वीकार करना चाहिए और उनसे व्यक्तिगत छाभकी 
जरा भी आशा नहीं रखनी चाहिए। “यदि साधारण जीवनमें 'अ” २५ २० 
की मासिक आयसे संतुष्ट है, तो उसे मंत्री वनने पर या अन्य कोई सरकारी 


१. दि नेशन्स वाएस, पृ० १८। 

२. लुई फिशर, ऊपर उद्धृत, पृ० ५५ और ८०। - 

सत्याग्रही राज्यमें गांवका प्रवन्ध करनेवाली पंचायतके ५ सदस्य होंगे, 
जिनका चुनाव प्रतिवर्ष गांवके वयस्क नर-तारियों द्वारा होगा। पंचायत 
सम्मिलित व्यवस्थापिका, कार्यपालिका और न्यायालय होगी। गांवके जन- 
तन्त्रका आधार होगा व्यक्तिगत स्वातन्त्य और गांवका शासन अहिंसाके 
नियमके अनुसार होगा। हू०, २६-७-/४२, पृ० २३८। 

३. दि नेशन्स वाएस, पू० १९-२०। 
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पद ग्रहण करने पर २५० रु० की आशा करनेका कोई अधिकार नहीं 
है।”' सत्याग्रही स्वार्थकी नहीं, परन्तु जनहितकी कामना करता हैं और 
उसे सिद्ध करनेका प्रयत्न करता है। उसका सरकारी पद ग्रहण करना 
मनुष्य-जातिके प्रति प्रेम और उसकी सेवा करनेकी इच्छाका द्योतक है। 
जहां तक सत्याग्रहीका संबंध है, “ मनुष्यों पर प्राप्त स्त्ताका समावेश पूर्ण 
रीतिसे मनुष्यों (की सेवा) के लिए प्राप्त सत्तामें हो जाता है।”' 

जहां तक मतंदाताओंका सम्बन्ध है, गांधीजीके अनुसार “ मताधिकारके 
लिए आवश्यक योग्यता संपत्ति या पद नहीं, परन्तु शरीर-श्रम होता 
चाहिए। . . . साक्षरता या संपत्तिकी कसौटी व्यर्थ सावित हुई है। शरीर- 
श्रमसे उन सब लोगोंको अवसर मिलता है, जो राज्यके' हितमें और शासनमें 
भाग लेता चाहते हैं।”' शरीर-श्रम पर आधारित मताधिकार राजनीतिमें 
शरीर-क्षमके आदक्शषका प्रयोग है--जो मनृष्योंको स्वावलम्बी और निडर 
बनाना चाहता है। यदि मतदाता इस आदर्शको समझ-बूझकर अपना लें, तो 
राजनीतिन उनको अपने हाथकी कठपुतली नहीं वन्ता सकेंगे। उसे अपनानेसे 
जनतामें सत्ताके दुरुपयोगका प्रतिरोध करनेकी क्षमताका विकास होगा और 
राज्य दो वर्गो्में विभाजित होनेंसे वच जायगा--एक तो झोपक, स्वार्थी, 

१. ह०, ३-९-३८, पृ० २९२। 

आदर्शवादी दृष्टिकोणसे प्रत्येक व्यक्तिको शरीर-श्रम द्वारा जीविका 
प्राप्त कर लेनी चाहिए और सार्वजनिक क॒तंव्योंका पालन बिना वेतनके 
सेवाकी भावनासे करना चाहिए। किन्तु यह सुदूर भविष्यमें ही संभव हो 
सकता है। वर्तमात परिस्थितिमें गांधीजी इस वातके विरुद्ध थे कि 
सरकारी नौकरोंका वेतन राष्ट्रीय आयके अनुपातकी अपेक्षा अधिक हो। 
बुनियादी अधिकारोंके वारेमें कराची कांग्रेसके प्रस्तावके अनुसार उच्चतम 
सरकारी अधिकारीको ५०० र० से अधिक वेतन नहीं मिलना चाहिए। 
कितु मूल्योंमें असाधारण वृद्धिके कारण उच्चतम बेतनकी यह सीमा मूल्योंमें 
वृद्धिके अनुपातसे अधिक वढ़ गई है। लूंदन ठाइस्स ने एक वार पर्याप्त 
वेतनकी परिभाषा यह की थी कि वेतन इतना पर्याप्त होना चाहिए कि 
किसी भी सार्वजनिक भावना रखनेवाले व्यक्ति द्वारा किसी पदके स्वीकार 
किये जानेमें अड़चन न पड़े; किन्तु दूसरी ओर वेतन इतना अधिक भी 
न होना चाहिए कि उसके आकपंणसे व्यक्ति सार्वजनिक जीवनमें आवें। 
देखिये हु, ७-८-३७ । 

२. डब्ल्यू० ई० हॉकिंग : मेन एंड दि स्टेट, पु० ३१६। 

३. य० ३०, भाग-२, पृ० ४ै३५-३६।॥ 

४. हु०, २-१-३७, पूृ० ३७३। 





३३० सर्वोदिय तत्त्व-दर्शन 


जिददू करनेवाले शासकोंका छोटासा वर्ग और दूसरा निष्क्रिय, विना सीचे- 
समझे आज्ञा माननेवाले शासितोंका विश्ञाल वर्ग । 

जहां तक मतदाताओंकी आयु-मर्बादाका प्रघत है, गांधीजी २१ वर्षसे 
ऊपरके या १८ वर्षसे ऊपरके भी सब वयस्कोंके मताबिकारके पक्षमें थे। 
गांधीजी अपने जैसे वुद्धों पर प्रतिवस्थ छगाना चाहते थे। मतदाताबोंके 
हुपमें इस प्रकारके छोग व्यर्थ हैं। भारत तथा शेष संसार ऐसे छोगोंका 
नहीं है, जो मृत्युके समीप हैं। उनके लिए मृत्यु है, यूवकोंके लिए जीवन। 
इस प्रकार गांधीजी एक विशेष अवस्था, जेसें ५० वर्ष, के वाद प्रतिवत्व 
लगानेके पक्षमें थे; इसी प्रकार वे १८ वर्षतते कम अवस्थावालोंकों मंत- 
दाता बनानेके विरुद्ध थे।' इस प्रकार गांवीजी मत देनेका अधिकार 
केवल उन्‍्हींके लिए सुरक्षित रखना चाहते हैं, जो १८ और ५० वर्षके 
बोचकी अवस्थाके हों और जो शरीर-ध्रम द्वारा राज्यकी सेवा करते हों। 
पचास वर्षसे अधिक अवस्थावाले व्यक्तियोंका केवल नतिक प्रभाव होगा, 
परन्तु उनके हाथमें मत द्वारा प्राप्त राजनैतिक सत्ता न होगी। 


बहुमत और अल्पमत 


अहिंसक क्रास्ति द्वारा स्थापित राज्य आध्यात्मिक जनतस्त्र होगा। इसे 
जनतंत्रमें साधारण रीतिसे निर्णय बहुमत द्वारा होंगे, किंतु ऐसा संब परि- 
स्थितियोंमें नहीं होगा। राज्यमें किसी धामिक या सांस्कृतिक समुदायसे 
संबंधित मामलोंमें निणंयका अधिकार उसी समुदायकों होगा। महत्त्वहरं 
मामलोंमें बहुमत अल्पमतकी उपेक्षा न करेगा, वल्कि उसका बहुत, ध्यान 
रखेगा। गांधीजी लिखते हैँ, “ अस्तरात्मा-सम्बन्धी मामलोंमें वहुमतके 
नियमके लिए स्थान नहीं है।”* “बहुमतके नियम पर सीमित झपसे 
व्यवहार हो सकता है, अर्थात्‌ तफसीली मामलोंमें व्यक्तिको बहुमतकी 
बात माननी चाहिए। किन्तु वहुमतके चाहे जैसे निर्णयोंकों मान छेंगा 
दासता है। जनतन्त्र वह राज्य नहीं है, जिसमें लोग भेड़ोंकी तरह कार्य 
करते हैं। जनतस्त्रमें मत और कार्यकी स्वतस्त्रताकी सतर्कंतासे रक्षा होती 
है। इसलिए मेरा विश्वास है कि अल्पमतको बहुमतसे भिन्न कार्य 
करनेका पूरा अधिकार है।”' “., . . कोई भी विचारधारा सही निर्णयके 
एकाधिकारका दावा नहीं कर सकती। हम सभी भूल कर सकते हैं और 
बहुधा हमें अपना निर्णय बदलना पड़ता है। . . - और इसलिए कम-सैं-कम 

१. हु०, २-३-४७, पृ० ४५। 

२. यं० इं०, भाग-१, पु० ८६०।॥ 

३. यं० इं०, भाग-१, पृ० ८६४-६५। 


अहिसक राज्य ३३१ 


जो वात हमें दूसरोंके प्रति और अपने प्रति करना चाहिए, वह यह है कि 
हम विरोधीका दृष्टिकोण समझनेका प्रयास करें; और यदि हम उसे स्वीकार 
न कर सकें तो भी हमें उसका उतना आदर तो करना ही चाहिए जितने 
आदरकी हम उससे अपने लिए आशा करते हूँ। यह स्वस्थ सार्वजतविक 
जीवनकी एक अनिवाये कसौटी हैं।”' “ बहुमतके शासनका यह अर्थ नहीं 
कि वह एक व्यक्तिकी भी रायको, यदि वह ठीक है, दवा दे । एक 
व्यक्तिकी रायकों, यदि वहु ठीक हो, वहुतोंकी रायकी अपेक्षा अधिक 
महत्त्व देना चाहिए। वास्तविक जनतंत्रके संबंधरमें मेरा यह मत हैं। 

महत्त्वपूर्ण सिद्धान्तोंस संबंध रखनेवाले प्रइनोंमें भिन्न रायवाले अल्प- 
मतको बहुसमतकी इच्छा माननेके लिए विवश करता केवल अहिसाके 
विपरीत ही नहीं है, वरन्‌ सत्याग्रही अल्पमत उसका प्रतिरोध भी करेगा। 
ऐसे मामलछोंमें' बहुमत और अल्पमतके लिए एकमात्र मार्ग है समझा-वुझ्चाकर 
या स्वयं कष्ट सह कर प्रतिपक्षीके मत-परिवरतंनका प्रयत्न करना | 

इस प्रकार अहिसक जनतस्त्रमे बहुमतके अत्याचारके लिए स्थान न 
होगा। अल्पमतका सम्मान, जिस पर गांधीजी जोर देते हैं, “ बहुमतकी 
उदार-हृदयता है।”' दूसरी ओर अल्पमतका कतंव्य है कि वह वहुमतके 
निर्णयकी --- जब तक वह उसकी नेतिक भावनाके विरुद्ध न हो -- माने, 
क्योंकि इसके विना सामाजिक जीवन और सामूहिक स्वशासन असंभव है। 

जहिसक राज्य धर्म-निरपेक्ष होगा। चाहे किसी देशके सब निवासी एक 
ही धर्मके हों, किन्तु राज्यका कोई धर्म न होगा। राज्यके प्रत्येक निवासीको, 
जब तक वह राज्यके सामान्य विधानका पालन करता है, विना किसी वाधाके 
अपने धर्मको माननेका अधिकार होता चाहिए। सन्‌ १९४६ में गांधीजीने 
कहा था, यदि में अधिनायक होता, तो धर्म और राज्य पृथक होते। 
धर्म मेरे लिए सव कुछ है। मैं उसके लिए जान दे दूंगा। लेकिन वह 
मेरा व्यक्तिगत मामला है। राज्यका उससे कोई संबंब नहीं है।. - - 
वह प्रत्येक मनुष्यका व्यक्तिगत मामला है।” गांवीजीके अनुसार राज्य 
घामिक शिक्षा नहीं दे सकता। धामिक शिक्षा देना राज्यका नहीं परन्तु 
धामिक समुदायोंका कार्य है। उनके अनुसार राज्यको किसी धार्मिक समु- 
दायकी घनसे सहायता भी नहीं करनी चाहिए। “जो धामिक समृदाय 
अपने धर्मकी शिक्षाके छिए धनका प्रवन्ध नहीं कर सकता और राज्यका 
मुंह ताकता हैं, वह सच्चे धर्मसे अनभिज्ञ है।” राज्यके स्कलोंमें केवल 








१. यें० इं०, भाग-२, पूृ० २२७। 
२. गांवीजीका २८-१-/४४ का वक्तव्य । 
३. 


हं०, १-४-३९, पृ० १८५॥ 


३३२ सर्वोदिय तत्व-दर्शन 


उन्हीं नैतिक सिद्धान्तोंकी शिक्षा होनी चाहिए, जो संसारके सव प्रमु 
धर्मोको सामान्य रूपसे मान्य हैं। 

अहिंसक जनतंत्र ऐसा उच्चतम प्रकारका राज्य है, जिसकी मनुष्य अभी 
तक कल्पना कर सका है। निस्सन्देह इस प्रकारके राज्यकी पुत्रमान्यता यह 
है कि मनुष्य अपने जीवनका नैतिक सिद्धान्तोंके अनुसार पुननिर्माण 
और उसका जीवन वासना-प्रियताका नहीं, किन्तु समाज-सेवाका जीवन हो। 
अहिंसक राज्यका अस्तित्व आद्शोकी एकताकी दृढ़ भावनाके' आधार पर 
ही संभव है और इस नैतिक वातावरणका विकास अहिंसक मार्गसे ही हो 
सकता है। 

अल्पतम राज्यकार्य 

राज्य साध्य नहीं परन्तु एक साधनमात्र है। अहिसक राज्यका ध्येय है 
सबके अधिकतम हितकी साधना। इस उद्देश्यसे वह व्यक्तिको विकासका 
अधिकतम अवसर देगा। लेकिन राज्य हिसा पर आधारित है, निर्धनोंका 
शोषण करता है और नागरिकोंको कार्य-विशेषके लिए यदि आवश्यक हो वो 
बल-प्रयोग द्वारा मजबूर करके उनके व्यक्तिगत स्वशासन या स्वराज्यका 
क्षेत्र संकुचित करता है। इसलिए प्रमुख रीतिसे अहिसक समर्जिम 
राज्यको कम-से-कम शासन करना चाहिए और कम-से-कम वलूका भय 
करना चाहिए। जनताके सेतिक विकासके अनुपात उसे अपना शा्सत- 
कार्य घटानेका प्रयत्त क़रना चाहिए, जिससे अन्तमें राज्यका लोप हो 
जाय और स्वयं-संचालित सुव्यवस्थित अराजकताकी स्थापना हो जाय । 

राज्यके कम-से-कम शासन करनेके बारेमें गांधीजी लिखते हैं, हमारी 
स्वराज्यकी क्षमताका आधार यह है कि हममें इस बड़े और प्राचीन 
राष्ट्रग्री विविध और जठिल समस्याओंका बिना सरकारके हस्तक्षेप या 
उसकी सहायताके समाधान करनेकी क्षमता हो।”'  स्वशासत 
(स्वराज्य) का अर्थ है सरकारी नियब्त्रणसे--सरकार विदेशी हो था 
राष्ट्रीय -- स्वतन्त्र होनेका अनवरत प्रयत्न । स्वराज्यकी सरकार एक शोचनीय 
वस्तु. होगी, यदि जनता जीवनकी प्रत्येक बातकी व्यवस्थाके लिए उसके 
(सरकारके) सहारे रहे।”* “मैं मानता हूं कि कुछ ऐसी बातें हैं, जो 


१. ह० २२०९-४६, पृ० ३२१; १६-३-४७, पृ० ६३; २३८ 
३-४७, पृ० ७६; २४-८-४७, पृ० २९२ और ३ १-८-४७, पु० २९७ 
गौर ३०२। 

२. यं० इं०, भाग-३, पृ० ५६०। 

हे. यं० इं०, भाग-१, पु० ७४२। 

४. यें० ई०, भाग-२, पु० २९०। 
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राजनैतिक शक्तिके बिना नहीं हो सकतीं; लेकिन दूसरी वहुतसी ऐसी बातें 
हैं, जो राजनैतिक शक्ति पर तनिक भी निर्भर नहीं हैं। इसीलिए थोरो 
जैसे विचारकने कहा है कि, “वह सरकार सबसे अच्छी है जो कम- 
से-कम शासन करती है।” इसका अयये है कि जब जनताका राजनंतिक 
शवित पर अधिकार हो जायगा, तो जनताकी स्वतस्त्रताके साथ कम-से-क्म 
हस्तक्षेप होगा। दूसरे शब्दोंमे वही राष्ट्र वास्तव जनतन्त्रवादी है, जो 
राज्यके बहुत हस्तक्षेपके बिना ही अपनी व्यवस्था सुचार और सफल रीतिसे 
कर लेता है। इस दशाकी अनुपस्थितिमें सरकारका रूप नाममात्रके लिए 
ही जनतनन्‍्त्रवादी होता है। 

यदि कोई राष्ट्र वीरोंकी अहिसाकों अपना ले और अहिसक प्रतिरोध 
द्वारा अच्याय और शोपणको दूर करनेकी क्षमता प्राप्त कर ले, तो ' कम-से: 
कम शासन व्यवहायं हो जायगा। क्योंकि स्वतस्त्रता आंतरिक नेंतिक 
विकासके फलस्वरूप प्राप्त होगी। स्वतत्वताकी स्थाथनाके पृर्वेकी अधहिंसक 
क्रान्तिमें जनताको स्वेच्छापूर्वकत सहयोग करनेकी क्षमता प्राप्त हो जायगी और 
वह यह सीख लेगी कि सामाजिक जीवनका संचालन किंस प्रकार स्वेच्छा पर 
आधारित समुदायों द्वारा हो सकता है। इस प्रकार ग्राम उत्पादन और 
प्रतिरक्षाके संबंधर्मं आत्म-निर्भर होंगे। गांधीजीने १९४६ में कहा था, “मेरी 
कल्पताकी ग्राम-इकाइयां उतनी ही शक्तिशाली होंगी, जितनी कि महानतम 
शक्तिशाली इकाइयां हो सकती हूँ।' अहिंसक राज्यमें जीवन सरल होगा, 
शक्ति विकेरिद्रत होगी, वर्ग-संघ्षं और युद्धवादका अभ्ञाव होगा और इसलिए 
आधुनिक राज्यके वहुतसे कार्य अनावश्यक हो जायंगे। इसके अतिरिक्‍त राज्य- 
कार्यका औचित्य और परिमाण इस वात पर निर्भर है कि जनता अपेक्षाकृत 
अधिक महत्त्व दूसरोंके आक्रमणकारी कार्योके विरुद्ध सुरक्षाकों अर्थात्‌ कानूनों 
द्वारा स्थापित शान्ति और सुव्यवस्थाकों देती है या कार्ये करनेकी स्वत- 
च्रताको। अहिसक राज्यमें उपरोक्त आक्रमणकारी कार्योकी संख्या बहुत 
घट जायगी और जनता उनका सामना करनेकी अहिसक पद्धत्तिकों अपना 
चुकेगी। इस कारण भी राज्यका कार्यक्षेत्र संकुचित हो जायगा। 

राज्यके कार्य क्रशः कम हो जायेंगे और स्वेच्छा पर आधारित 
समुदायोंके हाथ जा जायंगे। किन्तु गांधीजी सिद्धान्तवादी नहीं थे। वे प्रत्येक 
वातका निर्णय उसके गुण-दोषके अनुसार करते थे और जिस वातमें भी 
राज्यकायके जनहितमें सहायक होनेकी सम्भावना हो, उसमें वे राज्यमें 
अविश्वास करते हुए भी राज्यकायंका स्वागत करते थे। राज्यकार्योमि 
१. ह०, ११-१-३६, पूृ० ३८०। 
२. हु०, ४-८-४६, पृ० २०२॥ 


३३४ सर्वोदिय तत्व-दर्शद 


राज्यका ध्येय होना चाहिए जनताकी सेवा । जब तक उच्च वर्गोका छोप न 
हो जाय, राज्यको उनके हितका भी उस सीमा तक ध्यान रखता चाहिए 
जहां तक वह हित जन-साधारणके हितसे मेल खाता हैं भौर उसके विरुद्ध 
नहीं है। गांधीजी इस वात पर जोर देते थे कि जन-विरोधी हितोंम परि- 
वतन होना चाहिए और यदि परिवर्तन असम्भव हैं तो उन्हें दवाना चाहिए 

राज्य अपना कार्य कम-से-कम वल-प्रयोग द्वारा करेगा। इस- अध्यायके 
अन्तिम भागमें इस वातका विवेचन है कि किस प्रकार अहिसक राज्य विदेशी 
आक्रमणका सामना करेगा। राज्यके अन्दर बल-प्रयोगकी आवश्यकता अपराधों 
और हिसक दंगोंके सम्बन्ध -- जिनसे समाजका अस्तित्व संकटमें पड़ जाता 
है -- होती है 

अपराध और जेल 

जैसा कि सातवें अव्यायके अन्तमें वताया जा चुका है, अपराध एक 
प्रकारका रोग है, जिसके कारण अधिकतर सामाजिक दोप हैं। इसलिए 
अहिंसक राज्यमें अपराध भले ही हों, परन्तु किसीके साथ भी अपराधी जैसा 
वर्ताव न होगा। वीरोंकी अहिसासे सामाजिक, राजनेतिक और आर्थिक 
संस्थाओंका सुधार हो जायगा और वे न्याय, समता और अप्रातृत्व पर 
आधारित हो जायंगी। सरकार “जनताके अधिकतम हित पर आधारित 
नेतिक सत्ता द्वारा शासन करेगी।”” सामाजिक नैतिकताके दवावसे नागरिक 
आजकी अपेक्षा कहीं अधिक सामाजिक कतंव्यका स्वतः पालन करेंगे। 
सत्याग्रही नागरिक अपराधीके प्रति अहिसक वरताव करेगा, अर्थात्‌ अपने 
जीवनको सुधार कर अपराबीको सुधारेगा " इस प्रकार अहिसक राज्यमें 
अपराध और वढू-प्रयोग कम हो जाय॑ंगे। 

किन्तु अपराधोंका छोप न होगा, क्योंकि अहिसक राज्यके' नागरिक 
आदर्श मनुष्य नहीं होंगे। राज्यमें कुछ समाज-विरोधी मनुष्य होंगे, जो आता- 
संयमकी कमीके कारण हिंसाका सहारा छेंगे और कानूनोंकी अवज्ञा करेंगे। 
इस प्रकार कानूनके विरुद्ध शराव वनानेका हवाला देते हुए गांधीजीने एक 
वार लिखा था, “ कुछ-कुछ तो वह शायद अन्तिम दिन तक उसी प्रकार 
चलता रहेगा जैसे चोरी चलती रहेगी।””* जब अहिंसक राज्यकी स्थापना 

१. यं० ई०, १७-९-३१। 

२. है०, ५-५-४६, पृ० १२४। 

३. ह०, २७-४-४०, पृ० १०८। 

४. हु०, १३-७-४०, पु० १९७; ११-८-४६, पृ० २५५। 

५. देखिये अध्याय ७छका अन्तिम भाग। 


<  ४# ४०0 +$ शिव छा. ०८6 ढ॥। 


अहिसक राज्य बे३५ 


होगी तव संभव है कि कुछ हिंसक संगठन अहिसक सरकारके विनाबका प्रयत्त 
करें। गांधीजीके अनुसार, “कोई भी सरकार विना सार्वजनिक शान्तिको 
संकटमें डाले गैर-सरकारी सैनिक संगठतोंकों कार्य करनेकी आजा नहीं दे 
सकती। ”' सत्याग्रही राज्य अपराधोंकों सहन न करेगा और न नागरिकोंकी 
स्वतस्त्रताकों अपराधयुकत स्वच्छच्दतामें परिणत होनेकी आज्ञा देगा। इस 
प्रकार सरकार हिंसक कार्यके लिए उत्तेजित करनेके अपराबकी उपेक्षा नहीं 
करेगी। अपराधोंकी उपेक्षा नहीं की जा सकती, क्योंकि वे वातावरणको 
हिंसक वनाते हैँ और सुव्यवस्थित समाजके विनाशक हैँ; और “ कोई भी 
सरकार, जो सरकार कहलानेके योग्य हैं, अराजकताको सहन न करेगी। 


व्यक्तिगत रूपये गांधीजी हिसा करनेवालोंको भी दंड देकर जेलमें 
रखनेमें विश्वास नहीं करते थे।' वास्तवमें वे व्यक्तिगत या सार्वजनिक 
अपराधोंके लिए दंडप्रथामें विश्वास नहीं करते थे।' यदि व्यवस्था उनके 
हाथोंमं छोड़ दी जाती, तो वे जेलोंके दरवाजे खोल देते और हत्या करने- 
वालोंको भी छोड़ देते।" लेकित समाजकी वर्तमान परिस्थितिमें यह अव्य- 
बहाये आदर्श है। इसीलिए सन्‌ १९३७ में गांधोजीने लिखा था, “व्यक्तिगत 
रूपसे मुझे सभी अपराबोंके मामलोंमें, जिनकी हम कल्पना कर सकते हैं, दंड 
और दंड-सम्बन्बी रुकावटोंसे वचनेका कोई मार्ग नहीं मिला है।” यद्यपि 
उनके अनुसार दंड चालू रहेगा, परन्तु वह यथासम्भव अहिंसक होगा।' 

१६ हे०, १३-४-४०, पृ० ८६९॥ 

/ स्वाधीन भारतीय राज्यमें पूर्ण रुपसे व्यक्तिगत और नागरिक 
स्वतन्त्रता तथा सांस्कृतिक और धार्मिक स्वतंत्रता होगी, परन्तु संविधान- 
सभाके माध्यमसे भारतीय जनता द्वारा निभित संविधानकों हिप्तापूर्ण उपायोंसे 
हटा देंनेकी स्वतस्त्रता न होगी।” हू०, २०-४-४०, पु० ९६। “ जयप्रकाशका 
चित्र' ज्ीपंक अपने लेलमें गांधीजीने अहिसक ऋन्तिकी सफलताके पश्चात 
भारतीय राज्यके गठनके रूपके बारेमें श्री जयप्रकाश वारायणके विचारोंकी 
झुपरेखा प्रस्तुत करते हए उनके विचारोंसे अपनी सहमति प्रकट की है। 

२. हु०, ९--३-४०, प्‌ृ० ३१। 

३. १९३१ में गांवी-अविन समझौतेके बाद गांधीज॑ वक्तव्य 
बकरा ३0 द्‌ गिका वक्तव्य, “ हिस्ट्री 

४. ह०, ४-९-३७, पृ० २३३। 

५. डी० जी० तेंदुलकर आदि: ग्रांधीजी -- हि 


हज 


जज लाइफ एं ् 
पु० ३८१। टच लाइफ एड वक, 


६ हुं, २३-१०-३७, पृ० ३०८। 


३३६ सर्वोदिय तत्त्व-दर्शन 


संत्याग्रही राज्य अपराधियोंके प्रति कम-्से-क्म बढका प्रयोग करेगा। 
राज्यका उद्देश्य अपरावीसे बदला छेना या दंडके ठरसे अपराधोंकों रोकना 
नहीं होगा। जैसा कि बार बार जेल जानेबाल़े अपराधियोंकी बड़ी संख्या 
सिद्ध होता है, में दोनों उद्देश्य अमराबोकी सामाजिक प्रवृत्तिको कुंठित करते 
हैं और समाज तथा अपराबी दोनोंक लिए हानिकर हैँ। सत्याग्रही राज्यका 
उद्दश्य होगा अपरायोका सुवार। अहिसक दंडविभिम अपराबीको आजकलकी 
तरह उराने-वमकाने, अपमानित करने और वंत्रणा देनेका स्थान ने होगा। 
प्रकट है कि मृत्युदंढका अन्त हो जायगा, क्योंकि वहु अहिसाके विपरीत हूँ। 
“अहिसक राज्यमें हृत्याका अपराधी भ्ुधार-गृहमें भेज दिया जायेगा और 
वहां उम्र अपनेको सुधारनेका अवसर मिलेगा। ”' गांधीजीके अनुसार मृत्यु- 
दण्ड और दूसरे प्रकारके दण्डोंमे परिमाणगात्मक ही नहीं, गुणात्मक भेद भी 
है। अन्य प्रकारके दण्ड रह किये जा सकते हैं और यदि किसी व्यक्ितको 
अनुचित दण्ठ दिया गया है तो उसे हर्जाना दिया जा सकता है। किन्तु 
मृत्युदण्ड मिलने पर दण्ड ने तो रह किया जा सकता है, ने उसके लिए 
हर्जाना दिया जा सकता है।* 

किन्तु गांधीजी एस वातके विरुद्ध न थे कि व्यक्तितवोंको “इसलिए 
नजेखन्द रखा जाग्म कि वे राज्योंकी धारणाके अनुसार नैतिक, सामाजिक 
या राजनेतिक हानि न कर सकें।” किन्तु जेंलोंको चालू रखते हुए भी 
वे यथासम्भव उनको अहिसक वनानेके पक्षमें थे। 

सन्‌ १९३७ में जब कांग्रेसने प्रांतोंगं शासनका भार संभाला तब 
गांवीजीका यह सुझाव था कि जेलोंकों सुधार-गृह और फारसानोंमें परि- 
वर्तित कर दिया जाव। वे दण्ड देनेके स्थान और व्ययके स्थान ने रहकर 
स्वावलम्बी और शिक्षण-संस्थाएं बन जाय॑। जेलोंके सुधारके लिए गांवीजीने 
सत्‌ १९२२ में एक योजना बनाई थी। उस समय वे स्वयं कैदी थे। थीजवा 
यह थी कि “वे धन्धे जिनसे आय नहीं होती बन्द कर दिये जाये। सभी 
जेलें कताई-बुनाईकी संस्थाएं वन जाय॑ं। उनमें (जहां सम्भव हो) कपास पैदा 
करनेसे लेकर अच्छे-से-अच्छा कपड़ा बनाने तकका सब काम हो। . « « 
कंदियोंके साथ घृणाके योग्य अपराधियोंकी तरह नहीं, वल्कि दोपयुक्त 
व्यवितियोंकी तरह वरताव हो। वा्डर कंदियोंके लिए आतंकका कारण न 
रहे; बल्कि जेलके अफसर उनके मित्र और शिक्षक हों। एक अनिवार्य शर्त 


१. हु०, २७-४-४०, पृ० १०१। 

२. यं० ३०, भाग-२, पू० ८६२ । 

३. वापूज़ लेटर्स टु मीरा, पृ० २०५; यं० इं०, भाग-१, पृ० १११८ 
“ण ११२२। 


अहिसक राज्य ३१७ 


यह है कि राज्य जेलमें उत्पन्न सव खादी लागत मूल्य पर खरीद लें 
यदि इससे अधिक खादी हो तो जनता उसे थोड़ेंसे अधिक मूल्य पर खरीद 
सकेगी, जिससे एक विक्री-योदाम चलातेका व्यय निकरू आये। ” * गांधीजीको 
विश्वास था कि यदि उनके सुझावोंके अनुसार काम हो, तो जेलखाने गांवोंसे 
सम्बन्धित हो जाय॑, उनके द्वारा गांवोंमें खादीका सन्देश पहुंचे और छूटे 
हुए कैदी राज्यके आदर्श नागरिक बने जाय॑।* 

सन्‌ १९४७ में दिल्लीके केन्द्रीय कारागारमें प्रार्थनाके उपरान्त दिये 
गये एक भाषणमें गांधीजीने कहा था, “. . . सभी अपराधियोंके साथ रोगियों 
जैसा वर्ताव किया जाना चाहिए और जेलोंको अस्पतालोंके' रूपमें परिणत 
करके उनमें इस प्रकारके रोगियोंको उपचारके लिए भरती करना चाहिए 
अपराध करननेमें मजा आता है, इसके लिए कोई भी अपराब नहीं करता। 
यह रुण्ण मस्तिष्कका चिह्न है। विशेष रोगके कारणोंकी खोज करके उसे दूर 
किया जाना चाहिए। जब जेलें अस्पतारू बन जायंगी, तब बड़े बड़े भवनोंकी 
आवश्यकता न रह जायगी। कोई भी देश, विशेष रूपसे भारत जैसा निर्धन 
देश, इन बड़े भवनोंका भार वहत नहीं कर सकता। परन्तु जेछ-कर्मचारियोंका 
दृष्टिकोण अस्पतालके चिकित्सकों और परिचर्या करनेवालों जैसा होना 
चाहिए। कैदियोंको यह महसूस होना चाहिए कि जेल-अधिकारी उनके मित्र 
हैं। वे कैदियोंके मानसिक स्वास्थ्यकी पुनःप्राप्तिमें सहायता करनेके लिए हैं, 
किसी भी रूपमें उनको परेशान करनेके लिए नहीं। * 

खादीके साथ गांधीजी दूसरे धन्धे भी रखते । वे तफसीलकी वातों 
पर इतना जोर नहीं देते जितना इस सिद्धान्त पर कि जेलखानोंकों समाज 
हारा अपराधियोंसे बदला लेनेके साधन नहीं मानना चाहिए, क्योंकि यह 
बात तो स्वयं समाजकी रुग्णावस्थाका चिह्न है। जेल्खानोंकों सुधार-गृह, 
अस्पताल और स्कूछका मिश्रण समझना चाहिए और उतका उद्देश्य होना 
चाहिए दोपयुकत व्यक्तियोंको अहिसक जीवन-मार्गकी शिक्षा देना।' 

गांधीजी यह मानते हैं कि कैद करवा एक प्रकारका दण्ड है, वल- 

योग है और “शुद्ध अहिसाके विरुद्ध है।“" अहिंसक जेल या अहिंसक कैदमें 

उसी प्रकारका आन्तरिक विरोध है जैसे अहिसक राज्यमें। कितु जेलखाना 
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३३८ सर्वोदिय तत््व-दर्शन 


रफ़्य और समाजके अनुकूल होगा और उसका उद्देश्य होगा बल-प्रयोगको 
बमधिक-से-अधिक घटा देना। 
अहिसक राज्यमें आंतरिक दंगोंकी संख्यामें भी बहुत कमी होगी। 
समुदायोंगें पारस्परिक संघ्कि अवरार बहुत ही कम होंगे। इसके अतिरिक्त 
जनतामें दंगोंसे अहिसक झूपमें निपटनेकी क्षमता होगी। गांधीजी लिखते हे 
“जब तक हम शुद्ध अहिसासे ओत-प्रोत नहीं हैँ, तव तक हम सम्भवतः 
अहिसा द्वारा स्व॒राज्य नहीं प्राप्त कर सकते। हम तभी (अहिंसक रीतिसे) 
सत्ता प्राप्त कर सकते है जब हमारा वहमत हो, या दूसरे घद्दोंमें जब 
जनताका विद्याल बहुमत अहिसाके नियमके अनुसार चलनेकों राजी हो। जब 
यह शुभ परिस्थिति था जायगी तब हिसाकी भावनाका छगभग लछोप हो 
चुकेगा और आंतरिक अथान्ति नियंत्रणमें होगी।' इस प्रकार अहिसक 
राज्यमे साम्प्रदायिक दंगोंकी और मजदूरों-सम्बन्धी चित्ताजनक अश्यान्तिकी 
बहुत ही कम सम्भावना होगी, क्योंकि अहिसक बहुमतका प्रभाव इतना 
अधिक होगा कि उसको समाजके प्रमुख अंशोंका सम्मान प्राप्त होगा। 


पुलिस और फौज 


गांधीजी यह मानते हूँ कि अहिसक राज्यमें भी पुलिस आवश्यक 
होगी।  लेकिंत वे पुलिसके वर्तमान हिंसक तरीकोंको सुधार कर उससें 
आमूल परिवर्तेन करना चाहते हैँ। वे सत्याग्रही राज्यके पुलिसके जवानोंमें 
शांतिमेनाके स्वयंसेवकोंको-सी योग्यता चाहते हैं। वे लिखते हैँ, “ किन्तु 
मेरी धारणाकी पुलिस आजकी पुलिससे नितान्त भिन्न प्रकारकी होगी। उसके 
सदस्य अहिसामें विश्वास करनेवाले होंगे। वे जनताके स्वामी नहीं, सेवक 
होंगे। जनताकी स्वाभाविक प्रवृत्ति उनको प्रत्येक प्रकारकी सहायता देनेकी 
होगी और पारस्परिक सहयोगके द्वारा वे सुगमतासे दंगोंकी--- जिनकी 
संख्या छगातार घटती रहेंगी--व्यवस्था कर सकेंगे। पुलिसके पास 
हथियार होंगे, किन्तु उनका प्रयोग यदि कभी हुआ भी तो बहुत 
कम होगा। वास्तवमें पुलिसके सिपाही सुधारक होंगे। और उनका 
पुलिस-सम्वन्धी कार्य लुटेरों और डाकुओं तक सीमित होगा।”' अहिसक 


१. हु०, १-९-४०, पृ० २६५। 

२. यं० ३०, भाग-१, पृ० २८४, ६४१ और १०८६; ह०, १०-२-४०, 
पृ० ४४१; और ९-३-४०, पृ० ३१। 

३. हं०, १-९-४०, पृ० २६५। किशोरलाल मशृरूवालाके अनुसार 
/ अपराधोंकों रोकता पुलिसका वास्तविक कर्तव्य होना चाहिए। आजकल 
व्यावहारिक रूपमें यह कर्तव्य है अपराधियों पर निगाह रखना और अपराध 


॥ 
६2 


अहिसक राज्य ३३९ 


राज्यमें डाकुओं और छुटेरोंकी संख्यामें कमी हो जायगी, क्योंकि निजी 
सम्पत्ति बहुत कम होगी और आवश्यकतासे अधिक सम्पत्ति लोग ट्रस्टीकी 
भांति रखेंगे। 

गांधीजी पुलिसको हथियार रखनेकी आाज्ञा देते हैं, क्योंकि उनका एक 
कर्तव्य होगा अपराध करनेवालोंको जेल्खानोंमें अहिसक उपचारके' लिए गिर- 
प्ततार करना। पुलिस कुछ दोषयुक्‍्त मनृष्योंको, उदाहरणके छिए हत्या करने 
पर तुले हुए पागलको, नियंत्रणर्मे रखनेके लिए शरीर-शक्तिका प्रयोग भी 
करेगी। इसी प्रकार गांधीजी अपराधोंको रोकनेके लिए अश्रुगेस सरीखे आधु- 
निक उपकरणोंके उपयोगके पक्षमें हैं।' गांधीजी इस वातकों स्वीकार करते हैं 
कि अहिसक आदर्शके अनुसार अश्रुगैसका उपयोग उचित नहीं है । परन्तु 
वे उसके उपयोगकी पुष्टि उस स्थितिमें करेंगे जब वे देखेंगे कि किसी 
असहाय लड़कीके शीलकी रक्षा वे नहीं कर सकते अथवा बिना अश्रुगैसके 
उपयोगके वे क्रुद्ध भीड़को पागछपत करनसे नहीं रोक सकते। 

१९४० में गांवीजीने भारतके कुछ प्रांतोंके कांग्रेसी मन्त्रि-मंडलोंके 
कार्योकी भत्सेना की थी, क्योंकि शांति और व्यवस्थाकी रक्षाके लिए वे शांति- 
पूर्ण सावनोंका उपयोग करनेमें असफल रहे और उन्होंने साम्प्रदायिक दंगों 
तथा श्रमिकोंकी अशान्तिको दवानेके लिए पुलिस तथा सेनाका उपयोग किया। 
गांधीजीने इसे अनुचित वताया था और छिखा था, “जहां तक कांग्रेसी 
मन्त्रि-मंडछोंको पुलिस और फौजका प्रयोग करनेके लिए विवश होना पड़ा, 
उसी परिमाणमे मेरी रायमें हमें अपनी असफलता स्वीकार करनी चाहिए। ”' 

नवम्वर १९४६ में विहारके साम्प्रदायिक दंगेके दिनोंमें प॑० जवाहरलाल 
नेहरूने एक वक्‍तव्यमें कहा था कि सरकार साम्प्रदायिक वर्बरताकों दवानेके 
लिए यदि आवश्यकता हुई तो हवाई जहाजोंसे वम भी गिरायेगी। लेकिन 
गांधीजीके अनुसार यह दंगोंके दवानेका अंग्रेजो तरीका था, जिसके फलस्वरूप 
भारत देशकी स्वतंत्रता दब जाती। सत्‌ १९४६ में उन्होंने छिखा था, 
“ जच्चे जनतस्त्रको किसी भी प्रयोजनके लिए सेना पर आश्रित नहीं 
रहना चाहिए। सैनिक सहायता पर निर्भर रहनेवाला राज्य नाममात्रका 
जनतस्त्र हो जायगा । सैनिक शक्ति मस्तिप्कके स्वतस्त्र विकासमें बाधा 
डालती है। वह मनुष्यकी आत्माका विनाश करती है।”' १२ दिसम्बर, 
होनेके वाद उनको खोजना और गिरफ्तार करता। ” देखिये मशरूवारम-कृत 
“प्रैक्टिकल नॉन-वायोलेन्स ', पु० २१। 

१. ह०, ९-इ३-४०, पु० ३१। 

२. ह०, १३-७-४०, पृ० १९७। 

३. हैं०, ९-६-४६, पृ० १६९। 


३४० सर्वोदिय तत्व-दर्शान 


१९४७ के प्रार्थता-प्रवचनमें उन्होंने कहा था, मुझे विश्वास है कि अगर 
हिन्दुस्तानने अपनी अहिंसक शक्ति नहीं बढ़ाई, तो न तो उसने अपने लिए 
कुछ पाया और न दुनियाके लिए। हिच्दुस्तानका फौजीकरण होगा तो वह 
बरबाद होगा और दुनिया भी बरबाद होगी। 

वे पुलिसके नहीं, उसके आधुनिक रूपके और नितानन्‍्त हिंसक तरीकोंके 
विरुद्ध थे। आजकी पुलिसके विना काम न चला सकना अहिंसक साधनों 
द्वारा शक्ति पर अधिकार रखनेकी क्षमताके अभावका सूचक है। जहां तक 
सेनाका सम्बन्ध है, १९३१ तक गांधीजी उसको बनाये रखनेके लिए तैयार 
थे। बादमें नागरिक अधिकारों और आन्तरिक शान्तिकी सुरक्षाके लिए 
उन्होंने सेताके उपयोगको अमान्य ठहराया था।' विदेशी आक्रमणके विरुद्ध 
प्रतिरक्षेके साधनके रूपमें भी सेताके विरुद्ध उन्होंने अपना निश्चित भत 
घोषित किया था। गांधीजी सदा, राष्ट्रीय सरकारके शासनर्मं भी, अनि- 
वारय॑ सैनिक शिक्षाके विरुद्ध थे। अहिंसक राज्यमें वे. आक्रमण और 
अन्यायके विरुद्ध प्रतिरक्षा-व्यवस्थाकों पूर्ण रूपसे विकेन्द्रित कर देते। गांवों 


१. हु० १४-१२-४७, पृ० ४७१। 

२. यं० इं०, भाग-१, पृ० ६४१ और १०८६; और यं० इं०, भाग-२, 
पृ० ९२४। 

ग्रांधी-अविन संधिके दूसरे दिन गांधीजीने पत्रकारोंके साथ हुईं वार्तामें 
इस प्रइनके उत्तरमें कि क्या वे इस वातकी सम्भावना देखते हैं कि जब 
' पूर्ण-स्वराज्य ”' मिल जायगा तो राष्ट्रीय सेना हटा ली जायगी, उन्होंने 
कहा था,  स्वप्तद्रप्टके तौर पर इसका उत्तर है, हां। परन्तु में नहीं 
सोचता कि मेरे जीवन-कालमें मेरे लिए यह देख सकना सम्भव होगा! 
बिलकुल सेना न रखनेकी स्थिति तक पहुंचनेके लिए भारतीय राष्ट्रको कई 
युग लग सकते हैँ। सम्भव है कि मेरे विद्वासकी कमी मेरी इस निराशा- 
वादिताका कारण हो। लेकिन में इस सम्भावताका निराकरण नहीं करता। 
वर्तमान सामूहिक जागृति और अहिसा पर छोगोंके दृढ़तासे कायम रहनेसे 
मुझे निश्चित रूपसे कुछ आशा होती है कि निकट भविष्यमें भारतीय 
नेता साहसके साथ यह कह सकेंगे कि अब उन्हें किसी सेनाकी आव- 
इयकता नहीं। असैनिक (आंतरिक) कार्योके लिए पुलिस पर्याप्त समझी जानी 
चाहिए। -- हिस्ट्री ऑफ वि कांग्रेस ', पृ० ७६२; ' कांग्रेसक इतिहास ', 
पृ० ३६१॥ 

३. ह०, २३-१०- ३७, पृ० ३०८: 'सिविर लिवर्टीज़ ' शोष॑क लेख । 

४. यं० इं०, र२े४-९-२५: “फॉर पैसिफिस्ट” के पृ० ४८ पर 
उद्धृत । 


अहिसक राज्य रे४१ 


तथा नागरिकोंमें इस वातकी क्षमता होनी चाहिए कि वे सम्पूर्ण विद्वके 
विरुद्ध अपने स्वातन्त्यकी रक्षा कर सकें।' किन्तु गांवीजी अहिसक सेनाके 
पक्षमें थे। 
पुलिस और फौज आधुनिक जततंत्रमें कानूनके आवश्यक अंग माने जाते 
हैं। गांवोजी सत्याग्रही राज्यमें कानूनके इन अंगोंको, विशेष रूपसे फौजको 
हटा देनेके पक्षमें थे। यद्यपि पुलिस रहेगी, पर उसमें ऋँतिकारी परिवर्तन हो 
जायगा। यद्यपि गांवीजी वल-प्रयोगके लिए कुछ परिस्थितियोंमें छूट देते थे, 
फिर भी यह याद रखना चाहिए कि वल-प्रयोगका स्थान पृष्ठभूमिमें हैं; उसका 
प्रयोग तभी होगा जब अहिंसक साधनोंका उपयोग नहीं हो सकता। इस प्रकार 
गांधीजी अपराध और अज्ञांतिकी हिसाकी अपेक्षा सुधारक दण्डकी हिसाकों 
कम हानिकर समझते थे। दण्डके रूपमें वल-प्रयोग अहिसाकी बपुर्णताका नहीं 
किन्तु मानवी अपूर्णताका चिह्न है। पूर्ण रूपसे अहिंसक मनुष्य अपनी उच्च 
नेतिकताके कारण हिंसाका प्रयोग न करेगा और हिंसा उसके लिए वेकार 
हो जायगी। उसकी अहिसा सभी परिस्थितियोंमें पर्याप्त होगी।' गांधीजी 
अल्पतम बल-पअ्रयोगकी छूट तो देते थे, किन्तु आदर्शवादी होनेके नाते वे 
अनुरोधपूर्वक कहते थे कि “वबल-प्रयोग किसी भी परिमाणमें और किसी 
भी परिस्थितिमें अनुचित है।”'* 
न्याय 
राज्य व्याय-सम्वन्धी कार्य भी करेगा। गांवीजीके अनुसार यथासम्भव 
यह कार्य पंचायतोंके हाथमें दे देना चाहिये, जिवके सदस्योंकी नियुक्ति साधारण 
रीतिसे किसी मामलेसे सम्बन्धित दोनों पक्ष करते हैँ। गांधीजी दक्षिण अफ्रीकामे 
और भारतमें वकाढत कर चुके थे और उन्तको आधुनिक न्याय-पद्धतिका और 
उसके दोपोंका व्यक्तिगत अनुभव था। वे इस पद्धतिके और वकीलों तथा 
जजोंके कठोर आठोचक थे। वकील और जज “ चचेरे भाई हैं ” और जो कुछ 
उन्‍होंने वकीलोंके सम्वन्धर्में कहा है वह जजों पर भी लागू होता है। “वकीलों- 


का धंधा ऐसा हैं जो उन्हें अनेतिकता सिखलाता है। . . - वकील तो आम तौर 
पर झगड़ोंको दवानेके वजाय उन्हें बढ़ानेकी सलाह देंगे। . . . वकीलोंका स्वार्थ . 


झगड़े बढ़ानेम ही हैं। ”* उनके अनुसार वकीलोंको साधारण मजदरोंसे अधिक 
मेहनताना नहीं मिलना चाहिए। सन्‌ १९०९ में उन्होंने वताया था कि वकील 
देखिये पीछे प० ३३३-३४। ह 

१२-५--४६, पृ० १२८। 

१->“१ै- ४०, पृ० ३११। 

स्वराज (जं०), पु० ४२। 

स्व॒राज्य, पृ० ८८॥ 
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भारतको एक और बहुत बड़ी हानि पहुंचा रहे हैं। “ हिन्दू-मुस्लिम झगड़ोंके 
वारेमें जिन्हें थोड़ी-बहुत जानकारी है वे इस वातकों जानते हैं कि ये झगड़े 
अकसर वकीलोंके हस्तक्षेपके कारण ही हुए हैं।”' वकीलोंका सबसे बड़ा 
अपराध यह था कि उन्‍होंने देशको अंग्रेजोंके वन्धनर्में जकड़ दिया था। “ विना 
वकीलोंके न तो (भारतमें) अदालतें कायम हो सकती थीं और न वे चल 
सकती थीं; और न विना अदालतोंके अंग्रेज राज्य कर सकते थे।” ' 

जहां तक अदालतोंका सम्बन्ध है, गांधीजीका मत है कि यह समझना 
भूल है कि अदालतें लोगोंकी भलाईके लिए कायम की गई थीं। “जो अपनी 
सत्ता कायम रखना चाहते हैँ, वे अदालतोंके द्वारा ही ऐसा करते हैं। अगर 
लोग आपसमें ही निपट लें, तो तीसरा आदमी उन पर अपनी सत्ता कायम 
नहीं कर सकता।“* इस प्रकार अदालतोंका उद्देश्य है उस सरकारकी 
सत्ताको स्थायित्व देना, जिसकी वे प्रतिनिधि हैं। इसके अतिरिक्त, “यह 
कौन कह सकता है कि तीसरे आदमीका फैसछा हमेशा ठीक ही होता 
है। सच्ची बात क्‍या है यह तो दोनों पक्षवाले ही जानते हैँ। यह हमारा 
भोलापन और अज्ञान है, जिसकी वजहसे हम यह मान लेते हैँ कि हमारे 
पैसे लेकर यह तीसरा आदमी हमारा इन्साफ करता है।”" जहां तक 
अदालतोंने अन्यायी (विदेशी) सरकारकी सत्ताको दृढ़ किया, वहां तक 
उन्हें राष्ट्रकी स्व्रतंत्रताका साधन नहीं, वरन्‌ राष्ट्रीय भाववाके दमनका 
साधन कहता अधिक उपयुक्त होगा। 

गांधीजीकी यह आलोचना बहुत-कुछ प्रत्येक आधुनिक राज्यकी व्याय- 
पद्धति पर छागू होती है। व्यावहारिक दृष्टिसे प्राय: सभी देझ्ोंमें न्यायमें 
होनेवाला अत्यधिक विलम्ब और अनिश्चितता मुकदमेबाजीको एक प्रकारका 
जुआ वना देती है। प्रायः: सभी देशोंमें वकीलकी क्षमताका मापदण्ड है 
जजको श्रममें डाल देना, विवाद-प्रस्त विपयको तोड़-मरोड़ देना, भर्थात्‌ 
अपने मृवक्किलके छाभके लिए गरूत तर्कको सच्चा सिद्ध कर देना। प्रायः 
सभी देशोंमें न्‍्याय-पद्धति निर्धनोंके विरुद्ध धनिकोंका, जनताके विरुद्ध शासक 


१. हिन्द स्वराज्य, पु० ९०। 

२.- हिन्द स्वराज्य, पृ० ९०; हिन्द स्वराज (अं०), पृ० ४३। 

३. हिन्द स्वराज्य, पृ० ९१। 

४. यं० ३०, भाग-१, पृ० ३५१; एच० जे० हुसस्‍्कीके इसी प्रकारके 
मतके लिए देखिये दि डेन्जर्स ऑफ बीइंग ए जेन्टिल्मैन ' में 'जूडीशियल 
फंक्शन ' शीप॑ंक लेख। 

५, हिन्दि स्वराज्य, पृ० ९१-९२। 

६. यं० इं०, भाग-१, पु० ३५०। 





अहिसक राज्य रे 


वर्गोका पक्षपात करती हैं । बह पद्धति सत्यक प्रति मनष्यका आदर घंटा 
देती है और लोगोंकों मुकदमा न हारनेके उद्दब्यसे शपथ हुकर भी अतृत्य 
भापणका प्रोगत देता ह। 

गांधीजोंके अनुसार “ स्याय-व्यवस्था सस्ती होनी चाहिए । दीवानीके 
अधिकांश मकदमोंग दोनों पक्षोंको अपना ज्ञगड़ा पंचायदर्क हवाल करवर्क 
लिए विवश करना चाहिए और पंचायतका निर्णय, जब तक उसमे अप्टाचार 
था काननका दुरुपयोग ते हो, अस्तिम होता चाहिए। अपीछ कई बार 
नहीं होनी चाहिए। नजीरोंकों महत्व नहीं देना चाहिए और बदालतोंकी 
साधारण कार्य-प्रणालीकों सुगम वता देना चाहिए।”* वकौल रह सकते हूं, 
परन्तु उन्हें अपने पेशेकी किसी प्रकारकी श्रेप्ठताका दावा नहां करना 
चाहिए । वकीछोंका  कतेंव्य हैं कि वे दोनों पक्षोम पड़ी खाइका पाठ 
दें।”* आदशेवादी दृष्टिकोणसे वकीलोंको अपनी जीविकाके लिए किसी 
प्रकारके शरोर-श्रम पर अवरूम्बित रहना चाहिए और जबताकी मुफ्त सेवा 
करनी चाहिए। यदि पारिश्रमिक लेना ही हो तो “ शिक्षक, डॉक्टर, वकील, 
व्यवसायी, भंगी आदि सबके एक दिलके ईमानदारीसे किये गये कार्यका 
पारिश्रमिक वरावर हो होना चाहिए। 

इस प्रकार गांवीजी राज्यके न्वाय-सम्वन्धी कार्य्में अधिक-से-अधिक कमी 
कर देंगे। जाहिसक राज्यमें अपराधों और दंगोंकी संख्या बहुत घट जावगी। 
नागरिक प्रायः अंदालतोंमें न जाकर अपने ब्गड़े पारस्परिक समझौतों द्वारा या 
गैर-सरकारी पंचायतों द्वारा निपटा छेंगे। उन धोड़ेसे मुकदमोंमें, जो राज्यकी 
अदालतोंम आवेगे, न्याय सस्ता होगा और दक्षता तथा शीकघ्नतासे होगा। 

सामाजिक-आथिक व्यवस्था 

जहिसक राज्य जनताकी आश्थिक स्थितिको इसलिए समाव वनानेका 

प्रयलल करेगा कि सामाजिक न्‍्याव और आशिक स्वतत्वता स्थापित हो 


जाय । राज्यके कायलेत्रके सम्बन्ध गांवीजीके विचारोंकों समझनेके लिए 
अहिसक राज्वकी सानाजिक औौर आशिक बव्यवस्थाका संक्षिप्त दर्गेन अनुप- 


युक्त न होगा। 


अधहिसेक राज्यक्रा साव्य होगा नागरिकोंकी नैतिक क्षमताक्े अनसार 
राज्य-रहित समाजकी सामाजिक और आर्थिक व्यवस्था तथा उत्तके आधार- 
नूत मृत्योंकी ओर अग्रसर होता और उत्तकों अपनानेका प्रयत्त करना। 
अहिसक राज्यकी स्वापनाके पहिले ही सामाजिक समताकी स्थापना हो 
१. यं० इं०, भाग-२, पृ० ४३६। 
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जायगी, अस्पृश्यताका और जातिकी रूढ़ियोंका लोप हो जायगा, आर्थिक 
जीवनमें सादगी आ चुकी होगी और घरेलू धन्थे प्रमुख रीतिसे आ्थिक 
जीवनका आधार होंगे। 

सामाजिक जीवनमें वर्गहीन समाजकी संशोधित वर्ण-व्यवस्थासे अहिसक 
राज्यकी एक भिन्नता यह होगी कि अपनी प्राथमिक आवश्यकताओंके लिए 
पर्याप्त शारीरिक श्रम करनेके अलावा मनुष्य अतिरिक्त शारीरिक और 
बौद्धिक श्रमके द्वारा अधिक कमा सकेंगे । अहिसक राज्यमें शरीर-अमके 
नियमका आंशिक पालन कठिन न होगा, क्योंकि मनुष्य सादगीके जीवनको 
अपना चुके होंगे । वे अहिसक प्रतिरोध-पद्धतिके प्रयोग दक्ष होंगे और 
इसलिए वर्तमान आवश्यकतासे अधिक सम्पत्ति केवल ट्रस्टी या संरक्षककी 
तरह ही रखी जा सकेगी। गांधीजीके शब्दोंमें, “ स्वाभाविक रीतिसे कुछ 
व्यक्तियोंमें अधिक कमानेकी योग्यता होगी, कुछमें कम। . . - ऐसे व्यक्ति 
(जो अधिक कमाते हैं) ट्रस्टीकी तरह रहेंगे। किसी भी दूसरी शर्तें पर में 
बुद्धिमानको अधिक न कमाने दूंगा । में उनकी बुद्धि पर प्रतिवन्ध ने 
लगाऊंगा, लेकिन ( आवश्यकतासे ) अधिक कमाईके अधिकांशका उपयोग 
राज्यके हितके लिए करना होगा।” ट्रस्टीशिपके सिद्धान्तका भर्थ यह है 
कि मनृष्य संपत्तिका उत्तरदायित्व-विहीन स्वामी नहीं है, वल्कि उसे अपनी 
संपत्ति ओर शारीरिक तथा मानसिक शवितका उपयोग जनहितके लिए 
करना चाहिए | यह सिद्धान्त इस विश्वास पर आधारित है कि मनुष्य 
स्वभावसे अच्छा और ऊरध्वंगामी है। ट्रस्टीशिपका सिद्धान्त शोपणका अन्त 
करनेके अहिसक उपायोंमें से एक है। यह सिद्धात्त आवश्यकताके अनुसार 
न्यायपूर्ण कानून बनाकर शोषण दूर करनेके विरुद्ध नहीं है। गांधीजीका 
मत था कि राज्यको धनिकों पर भारी कर छगाना चाहिए। ट्रस्टीका उत्तरा- 
घिकारी नियुक्त करनेसें टृस्टी और राज्य दोनोंका हाथ रहता चाहिए। 
अधिक कमानेवालोंसे टृस्टीका-सा वरताव करानेके लिए गांधीजी केवल 
समझाने-वुझाने पर ही निर्भर न रहते | वे अहिसक असहयोगका भी 
प्रयोग करनेके पक्षमें थे। “कोई भी व्यक्ति सम्बन्धित व्यक्तियोंके स्वेच्छासे 
दिये गये या बलपूर्वक लिये गये सहयोगके बिना धन संचित नहीं कर 
सकता। ” * यहां यह याद रखना चाहिए कि “ निरपेक्ष ट्रस्टीशिप यूक्लिडक 
विन्दुकी परिभाषाकी तरह कल्पनात्मक है और उसी प्रकार अप्राप्य है। 
किल्नु यदि हम उसके लिए प्रयत्न करेंगे तो हम संसारमें समताकी स्थिति 
स्थापित करनेमें किसी दूसरे मार्गकी अपेक्षा अधिक आगे बढ़ सकेंगे। 

१. यं० ईं०, २६-११-३१। 

२. एन० के० बोस: स्टडीज़ इन गांवीज्म, पृ० २०१। 





अहिसक राज्य रेढप५ 


घरोर-श्रम और ट्स्टीशिपके आदश्ोक्े आंशिक पालनके कम अहिसक 
राज्यमें -- राज्य-रहित समाजके विपरीत जिसकी विश्येपता होगी समान 
वेतरण या अपरिग्रहकी समता --.. धनका वितरण न्याययुक्त (किन्तु असम) 
होगा। दूसरे शब्दोंमें, व्यक्तियोंकी घत कमानेकी योग्यतामें भेद होनेके कारण 
उनकी आधिक अवस्थामें भी असमता होगी । किन्तु यह असमता उचित सीमाके 
अच्दर रहेगी। क्योंकि यद्यपि मनुष्य अपनी योगयताके अनुसार कमाते रहेंगे, 
पर आवद्यकतासे अधिक सम्पत्तिका उपयोग समाजके हितके लिए होगा | 
उत्पादनके क्षेत्रमें अहिसक राज्य और राज्य-रहित समाजमें यह 
अल होगा कि अहिसक राज्यमें आवश्यक केच्दित उत्पादन और भारी 
पाताबातके सावन चालू रहेंगे । यद्यपि अहिसाका विकास केवर घरेलू 
उद्चानों और सावरूम्बी गांवोंके आधार पर हो सकता है, गांधीजी 
मत ध्यान मनुष्य पर देते है।' वे विकासकी ग़तिको जबरदस्ती तेज 
में विश्वास नहीं करते । केन्द्रित उत्पादन और यातायातके भारी 
सावन उपयुक्त जीवनके सहायक नहीं हैँ, परन्तु उसमें रुकावटें डालते हैं। 
/ “न्यू गबीजी इस बातको जानते थे कि डोगोंको बातायातके आधुनिक 
सापनोंका और सावंजनिक उपयोगिताके ऐसे कार्योके लिए, जो मनृप्यके 


दप>च+ ८. 
५०५ ।वषच्त 


“7 दोदा नहीं हो सकते, भारी मशौनोंका त्याग करनेमें कठिनता मालूम 
हैती हे । इसलिए यदि भनुष्य * उद्योगीकरणते बचना सीख सकें”, 
7 पतोीडों भाष और विजलोके प्रयोगमें कोई आपत्ति ने होगी। 
_उद्ोगीशरण ! से मांबीजीका नर्य है केन्द्रित उत्पादन और मुनाफेकी 
पंत । इस प्रकार यद्यपि गांवीजो जल्पतम केद्धित उत्पादनकी छूट देते 
है न्यू वे उसकी मुनाफे भावनाकों 


फेक भावनाकों अनुचित 


ते समझते हूँ। साथ ही, अनि- 
5 उन्पादनका नियोजन इस भकार होना चाहिये कि वह गांवों 
हज उद्चोग-पंचोक 


पे वॉक कक 88 हा. 
४ है बर्बाद ने करे, बरन उनके लिए सहायक हो।' 
त््ज्मिफ शा्प्र४ आापदयक फ्ेस्दी+ उत्प सनके साथनोंके ाफे 
775» परम ज्ाइस्यक “»यि उत्पासनके के व्यक्तिगत 
शापापर «०६०० न और गो बल कक दे ब्फ 
7 गाँजीजीडों कोऋई ब्रापनि नहा, दरगतें दि पंजी ेंको 
ग्श् हा, दगत दि मजद रोको 
ह यानी ग््निल '+> ०3 जो ; + हर ; ! श्ि पति ले 2० 
नाड) गृषीश स्स्दार चना आर भजदर जी दोनों 
५.६ हद यना हे और मजदर तथा प्‌जीयति दोनों एक- 
गशरज +४..0.२५.. ल्ज्हफ भौर बसपा गा कि 
7: £ ७० टप7) छठ भार उ सावताओंबे ञ्प द्स्टि ०. तरह “० 
2 ट :. उतातताओक टस्टियोंकी नह व्यवहार कर। 
लिप ने ते सब्तेक: स्पिन्िम + उत्पावनकऋ गो हि शाज्यके रे 
कर ७.५  + उत्पादनक्ष सावनों पर गज्यके स्वामित्नके 
जज कल | हर] ६०५० ०-००. " हे 
हज मन सप्ण्शड्े जड्ान दशा था कि राज्यये: इन कारबानोंको 
कम पक कक हर 4७ देते कारब ] 
हब मय 3० 424 पृ6 ६. 
/ हा पक ०२९। 
पी 
कक 0 मर पक हक 
डक हु १०१०० ८5 कक 5 


प्‌ 
44१ 


. 
१4 7 
भी ७ 


इ्४६ सर्वोदिय तत्त्व-वर्शन 


जिनका राष्ट्रीयकरण हो गया है,  अविकतम आकर्षक और आदर्श दक्षामें, 
मुनाफेके लिए नहीं परन्तु मनुष्यताके हितके लिए, काम करना चाहिए। 
, - - उद्देश्य होना चाहिए व्यक्तिके श्रमको कम करना; और प्रेरक हेतु लोभ 
नहीं किन्तु मानवतावादी विचार होना चाहिए।”' राज्यके कारखानोंके 
प्रबन्ध मजदूरोंको अपने चुने हुए प्रतिनिधियों द्वारा भाग छेनेका अधिकार 
होना चाहिए और सरकार तथा मजदूरोंके प्रतिनिधियोंका प्रवन्धर्मों बरावर 
भाग होना चाहिए। किन्तु गांधीजी यथासम्भव केन्द्रित उत्पादतसे और बड़ी 
सशीनोंके प्रयोग्से बचना चाहते हैं, क्योंकि इनसे लाभकी अपेक्षा खतरा 
कहीं अधिक है।' यह भी याद रखना चाहिए कि वड़े पैमाने पर वे खाने 
और कपड़े जैसी प्राथमिक आवश्यकताओंकी वस्तुओंके उत्पादनके भी विरुद्ध 
हैं। इनके उत्पादनके साधनोंको जन-साधारणके नियन्त्रणमें होना चाहिये 
और उन सावनोंको उसी प्रकार सुप्राप्य होना चाहिए जिस प्रकार पाती 
और हवा सुप्राप्य होते हैं या उन्हें होना चाहिए।' इस प्रकारके उत्पादनमें 
भी जहां तक गांव स्वावरूम्बी होनेका उद्देश्य अपने सामने रखते हैं और 
वस्तुओंका उपभोगके लिए उत्पादन करते है, न कि व्यापारके लिए, वहां तक 
गांधीजीकों उन गांवों द्वारा ऐसी आधुनिक मशीनों और औजारोंके उपयोगमें 
कोई आपत्ति नहीं है जिनको वे बना सकते हैँ और जिनका उपयोग करनेके 
लिए वे काफी सम्पन्न हैं। केवल इन उपकरणोंका उपयोग दूसरोंके शोपणके 
साधनकी तरह नहीं होना चाहिए। इस प्रकार वे विकेन्द्रित ग्रामोद्योगोंके 

१. यं० ई०, भाग-२, पु० ११३०। 

२. गांधीजीने सन्‌ १९३६ में लिखा था, “ (भाष, विजली इत्यादिकी ) 
शवितिसे चलतेवाली मशीनों द्वारा वड़े पैमाने पर उत्पादन, जब उस पर 
राज्यका भी स्वासित्व होता है, किसी प्रकार लाभप्रद ने होगा। (ह०, 
१६-५-३६, पृ० १११) पश्चिमके बहुतसे विचारक बड़ी मशीनोंके खतरोंके 
सम्बन्धर्म गांधीजीसे सहमत हैं | बड़ी मशीनोंके पक्ष और विपक्षके तकोके 
अध्ययनके दाद स्टुअर्ट चेज़ इस निष्कर्ष पर पहुंचे हैं कि मशीनोंसे संसारको 
सुखकी अपेक्षा दुःख अधिक मिलता है। देखिए चेज-कृत मैन ऐंड मशीन्‍्स 
अ० १८ और १९। टेक्नीक्स ऐंड सिविलीज्ञेशन” नामकी पुस्तकर्मे लुई 
मम्फडंका मत है कि सामाजिक जीवनकी प्रौ़ताका फल होगा मशीवोंकी 
बेकारी और पुरानी मशीनोंका स्थान लेंगी अपेक्षाकृत छोटी और तेज 
मशीनें -- जो खातों, युद्धक्षेत्र और मिलोंके प्रयोजनके अनुरूप नहीं, वल्कि 
जीवनके विधायक वबातावरणके प्रयोजनक्के अनुरूप होंगी। 

३. यं० इं०, भाग-३, पृ० ९२४। 

४. है०, २९-८-३६, पृ० २२६। 


- अहिसक राज्य इे४७ 


उपयुक्त आधुनिक यन्त्र-सम्बन्धी सुविधा्ोके विरुद्ध नहीं हैँ । उदाहरणके 
लिए, यदि गांवमें बिजली उपलब्ध हो और ग्राम-निवासी उसकी सहायताते' 
अपने औजार चढावें तो कोई हानि नहीं। “ किन्तु उस अवस्थामें ग्रामका 
या राज्यका विजली-घरों पर उसी प्रकार स्वामित्व होगा जिस प्रकार 
चरागाहों पर होता है।”' इस प्रकार मशीनोंसे हमारे अज्ञानकी वृद्धि नहीं 
होनी चाहिए। वे ऐसी होनी चाहिए जिनको गांवके लोग समझ सकें और 
तिजी अथवा सहकारी रूपमें उनका निर्माण कर सकें तथा उन पर 
स्वामित्व रख सकें। इस प्रकारकी मशीनें मनुष्यको अपना बुलाम नहीं 
वनायेंगी, वरन्‌ उसके लिए सहायक होंगी। वे न तो आ्थिक शवक्तिके 
केद्रीकरणकी ओर ले जायेंगी और न उत्तसे जनताका शोपण होगा अथवा 
जनतामें वेरोजगारी फैलेगी। 

के जमीदारी-प्रथाके वारेमें गांधीजी केवल उसी अवस्थामें कानून द्वारा 
जम दारी छीननेके पक्षमें थे, जव जमींदार किसानोंके ट्रस्टीकी तरह व्यवहार 
नम तथा अपने और किसानोंके बीचकी असमता दूर करनेमें असफल हों। 
गावाजाका यह भी विद्वास था कि “किसी भो मनुष्यके पास उससे अधिक 
_भौन नहीं होनी चाहिए, जितनी उसके सम्मानपूर्ण जीवन-यापनके लिए जरूरी 
टै। गांवीजी सहकारी कृपिकाय और सामूहिक पशुपालनके पक्षमें थे ।* 

कर तप गांधीजी जीवनकी स्वप्रमूख आवश्यक वस्तुओंके उत्पादनके 
है कफ 3030 888 और उन पर अ्यक्तियोंके या स्वेच्छा पर आवारित 

और कक नियंत्रणके पक्षमें थे। अनिवाय केनद्धीकृत उत्पादनके 
किक गधीजी राज्यके स्वामित्वकी अपेक्षा निजी स्वामित्वको पसन्द 
4 कि व्यक्ति और समुदाय स्वेच्छाते या अहिसक असहयोगके 
बाग बरस 0208 करें। इस वरीयताका कारण यह भय है कि 
साव॑नोंके लक अधिक हिसाका प्रयोग करेगा । किन्तु यदि उत्पादनके 
आधी ओवर्यकतानसा  स्व्रामों टरस्टीकी तरह बर्ताव करनेमें असफल हों, तो 
स्वामिलके समयेक मे. आते साथ था उसके बिना हो, राज्यके 
ह अआ समथक थे। अनिवार्श होने पर राज्यको भनृष्योंकी संपत्तिको 
304 558 हिसाका प्रयोग करके छे लेना चाहिए।* ध 
पा जज शक ब जिकभाथिक संगठनसे प्रकट है कि इस क्षेत्र 

_.. समता और आशिक न्यायकी स्थापनामें राज्यके कार्यकी 

- ह०, १२०६-३५, पृ० १४६। 
- हि०, ३०-४-४५, पृ०७ ९७ | 
* हु०, १५-२-४२, प्‌० ३१॥ 
« एन० के७ वीस : स्टडीज 


जरा रा >> 


वर्ड 


ज॑ इन गांधीज्ष्म, पु० २०२। 


३४८ सर्वोद्य तत्त्व-दर्शन 


क्या महत्ता होगी। राज्य लघु उद्योग-धन्बोंको प्रोत्साहन देगा। जनहितकी 
भावनासे वह जंगलों, खनिज-पदार्थो, शक्तिके साधनों और यातायातके 
साधनों पर नियंत्रण रखेगा। ट्रस्टियों द्वारा संचित धनकी जनहितके खातिर 
देखभाल रखनेके लिए राज्य दृस्टियोंको अदा किये जानेवाले कमीशनकी दर 
निर्धारित करेगा। मूल ट्रस्टी द्वारा अपने उत्तराधिकारीके सम्बन्धर्में की 
गयी व्यवस्थाकों भी राज्य अच्तिम रूप देगा। हो सकता है कि जमींदार 
और पूंजीपति ट्ृृस्टीपनके आदशको अपनाने में असफल रहे और जनताका 
स्वेच्छा पर आधारित प्रयास सफल ने हो; ऐसी हालतमें राज्य जमींदारीकी 
विभिन्न पद्धतियोंका अन्त कर देगा और मजदूरोंके प्रतिनिधियोंके साथ 
अनिवाय केन्द्रित उत्पादनकों नियंत्रणमें रखेगा और उसका प्रवन्ध करेगा। 
इस प्रयोजनसे राज्य, यदि आवश्यक हुआ तो, कम-से-करम हिसाके प्रयोग 
द्वारा संपत्तिको जब्त करेगा। 
यद्यपि गांधीजी राज्यको संपत्तिकी जब्तीके द्वारा भी आथिक न्यायकी 
स्थापनाका कार्य सौंपनेके पक्षमें थे, फिर भी उनको राज्यके कार्यकी 
उपयोगितामें अविश्वास था और वे ट्रस्टीपतको और ग्राम-समुदाय सरीखी 
छोटी इकाइयोंके स्वामित्वकों वरीयता देते थे । उनका यह भी विचार था कि 
राज्यकी हिसाकी अपेक्षा निजी स्वामित्वकी हिंसा कम हानिकारक है। कुछ 
भी हो, अहिसक राज्यकी सुदृढ़ स्थापना हो चुकने पर और सामाजिक-आथिक 
संगठनमें आवश्यक परिवरतंन हो चुकने पर, आथिक जीवनमें स्व-संचालनकी 
मात्रा बढ़ती जायगी और क्रमशः राज्य द्वारा नियमनकी आवश्यकता कम 
होती जायगी। 


कर-पद्धति 


गांधीजी कर-पद्धतिमें इस प्रकार सुधार कर देनेके पक्षमें थे कि निधन 
मनृष्यका हित राज्यका प्रायमिक उद्देश्य हो जाय। “सभी स्वस्थ करोंको 
करदाताके पास आवश्यक सेवाओंके रूपमें दस गुना होकर छौटना चाहिए। 
जिनमें कर देनेकी कम-से-कम शक्ति है उन पर कर भारी बोझकी तरह नहीं 
पड़ना चाहिए । गांवीजी भारी मृत्यु-करके और अमीरों पर विना किसी 
निश्चित सीमाके करकी अधिकतम सीमा बढ़ा देनेके पक्षमें थे । और न 


१. हु०, २०-४-४०, पृु० ९७। 

२. हू०, २९-६-३५, पृ० १४६; एन० के० बोस: स्टडीज़ इन 
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लोगोंकी नैतिक, मानसिक और शारीरिक भ्रप्टता पर ही कर लगाना 
चाहिए। आधुनिक राज्यके प्रतिकूल अहिसक राज्यकी आयका स्नोत दुर्गण 
और अनाचार त होंगे।' अहिसक राज्यमें आजके चलनके प्रतिकूल घुड़ 
दौड़के जुएको कानूनकी रक्षा प्राप्त न होगी और राज्य इस सोतम 
होनेवाली आयको त्याग देगा। इसी प्रकार गांधीजी राज्य द्वारा चकलछोंकों 
लाइसेंस देकर कर उगाहनेके भी विरुद्ध 


थे।' जुए और चकलोंके प्रति 
उचित नीति थह है कि राज्य और स्वयंसेवी संगठन जनमतको प्रचार- 
काय॑ द्वारा शिक्षित बनायें, जिससे ये दुर्गण दूर हो जाय॑।' 


मादक वस्तुओंका निषेध 

इन्हीं नैतिक सिद्धान्तोंके आवार पर राज्य मादक 
पूर्ण हूपसे समाप्त कर देगा। देशके नेतिक और आशिक 
उद्देश्यसे मादक-वस्तु-निपेध लूगभग २५ वर्ष तक 
कार्यक्रमके मुख्य अंगोंमें से एक था। पन्‌ १९३७ में जब कांग्रेसने प्रांतोंमें 
आतन-भार संभाछा, तो गांधीजीने पूर्ण निषेधकी तौन वर्षकी योजना देशके 
सामने रखी।' लेकित इसरो वातोंकी तरह यहां भी गांधीजी राज्यका्यके 
पाय-साथ स्वैच्छिक भ्रयत्वों पर भी जोर देते थे। कानून द्वारा निषेध, 
अर्थात्‌ शराव और अन्य मादक वस्तुओंकी दुकानोंकों वल्द करना और इस 
प्रकार प्रछोभतको हटाना, इस नीतिका निपेधात्मक अंग था। इस नतीतिका 
विवायक अंग था राष्ट्रकी एक प्रकारकी प्रौढ़-शिक्षा अर्थात्‌ खवयंसेवी संगठनों 
हारा मादक वस्तुओंके व्यसनमें फंसे हुए व्यक्तियोंके सुधारके उद्देश्यसे सक्रिय 
रुपसे प्रचार। प्रचारमें पूर्णहपसे शात्तिमय, मौन और 
और व्यसनमें पड़े हुए लोगोंसे निकट व्यक्तिगत संपर्क भी सम्मिलित है 
पहले कांग्रेसी मंत्रि-मंडलोंके समयमें गांधीजीके निषेध-संवंधी सिद्धान्तोंकी 
! आलोचना हुई थी। यह कहा गया था कि पूर्ण निपेध 
उससे मादक वस्तुओंकी गेर-कानूनी विक्री 


पे अव्यवहाय॑ है, 
2 क्री और खरीदको प्रोत्साहन 
_  आयम बहुत कमी हो जानेके 
ना+++-तत 


वस्तुओंके राजस्वको 
के हितकी रफ्षाक्के 
गांवीजीके रचनात्मक 


] 
प्र 


केड्ा 
उन 


न 


पहन मिलेगा और 
नेके कारण शिक्षामें और दूसरे आवश्यक 
१, हें०, ४-९-३ 
है: हैं, ४-९-३७; पृ० २२४-३५। 
,_*: भारतके विभिन्न राज्योंमे कांग्रेसी मंत्रि-मंडलोंने निषेधकी नीतिको 
स्वीकार किया है। दम्बई और म्रीस राज्योंमें मादक वस्तुओंके पूर्ण 
निपेधकी नोति कार्यान्वित हो गई है। अन्य राज्योंमें भी पूर्ण निपेबके 
शीध्न कार्यान्वित होनेकी बाज्षा है। 

४. हैं०, ३१-७-:३७, ६० १९६ और ९.३७. 


६३०० ३७, प्‌० २९१। 
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समाज-सेवाके कार्यों बाधा पड़ेगी। गांधीजी मानते थे कि कुछ लोग कानूनके 
विरुद्ध मादक वस्तुओंकी तैयारीमें छंगे रहेंगे, किन्तु इस प्रकार तो चोरियां 
भी होती ही रहेंगी । और इस कारण वे दोनोंमें से किसीको भी लाइसेंस देकर 
काननी वनानेके विरुद्ध थे। उनके दृष्टिकोणसे प्राथमिक महत्त्व धनका नहीं, 
मनुष्यका और उसके हितका है। दूषित घनका उपयोग करनेकी अपेक्षा वे 
इसे अधिक श्रेयस्कर मानते हें कि शिक्षाव्ययमें कमी कर दी जाय, शिक्षाको 
स्वावलम्बी बनाया जाय, सब प्रकारकी मितव्ययिता की जाय, सरकारकी जाय 
बढ़ानेके दूसरे साधनोंका उपयोग किया जाय और अल्पकालीन ऋण भी 
लिये जायं।' इसके अतिरिक्त निषेधके नैतिक, मानसिक और शारीरिक 
छाभोंके महत्त्वको पैसेके रूपमें आंकना असंभव है। 

जहां तक करोंका संबंध है, गांधीजी रुपयोंकी अपेक्षा श्रममें कर देनेकी 
अधिक श्रेयस्कर मानते थे। “' श्रमके रूपमें कर देना राप्ट्रको शक्ति देता हैं। 
जहां मनुष्य स्वेच्छासे समाज-सेवाके लिए श्रम करते हैं, वहां धनका विनिमय 
अनावश्यक हो जाता है। कर एकत्र करने और हिसाव रखनेका श्रम बच 
जाता है और परिणाम वरावर ही अच्छे होते हैं।”' श्रमके रूपमें कर 
देनेका यह भी अये होता है कि करका उपयोग उसी स्थानके लिए होता 

जहांते वहु एकत्र किया जाता है। 


शिक्षाकी व्यवस्था 


राज्यका दूसरा महत्त्वपूर्ण कतंव्य होगा शिक्षा। गांदीजी सामाजिक 
अभिनवीकरणके साधनके रूपमें शिक्षाकों बहुत महत्त्व देते थे ओर ७ से (४ 
वर्षके वच्चोंके लिए प्रारंभिक शिक्षाको निःशुल्क और अनिवार्य कर देना 
ते थे। सन्‌ १९३७ नें उन्होंने प्रारंभिक शिक्षाकी एक नयी योजना वनाई 
थी। इस योजनाका स्रोत अहिसा है; उसका उद्देश्य हैं बच्चोंको अहिसके 
मृल्योंकी शिक्षा देना और वह उस अहिसक जनतस्त्रवादी संसक्ृतिका आवश्यक 
अंग है, जिसको विकसित करनेका गांवीजी निरंतर प्रयास कर रहे थे। यह 
“ वेसिक ” (वुनियादी) इसलिए है, क्योंकि इसका उद्देश्य रहन-सहन --जीवनकी 
कला सिखाना है। 'वेसिक” (बुनियादी) शिक्षाके अन्तर्गत बच्चे जो कुंछ 
सीखते हैं वह रहन-सहनके द्वारा सीखते हैं। 
त्तई योजनाकी केद्रीय विशेषता है वच्चेकी किसी उपयोगी उत्पादक 
शिल्प द्वारा शिक्षा और यह शरीर-ध्रमके आदर्शका शिक्षामें प्रयोग और 
सक्रियताके प्रति बच्चेके स्वाभाविक प्रेमकी मान्यता है। शिक्षाका माध्यम 
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मातभाषा होना चाहिये तथा शिक्षामें दूसरे सभी विपयों और उत्पादक 
शिल्पका पारस्परिक सम्बन्ध होता चाहिये। गांवीजीके अनुसार साक्षरता 
शिक्षाका लक्ष्य नहीं वरत्‌ सावन है। वच्चेके शारीरिक अंगोंका बद्धि 
भत्तापू्णं उपयोग उसको वुढ्धिके सर्वोत्तम और शीत्रत्तम विकाउका साधन 
है। परन्तु यदि आत्माकी जाग्रतिके साथ साथ मस्तिष्क और शरीरका 
विकास नहीं होता, तो यह एकांगी रहेगा। किसी उपयोगी शिल्पके 
प्रशितणसे, जब वह शिक्षाका केद्ध वव जाता है, कार्य, शिक्षा तया रहन॑- 
सहतने.. सप्रयोजन सम्बन्धकी स्थापना होती है और शरीर, मस्तिष्क तवा 
आात्माका एकसाथ विकास होता है। 


उत्पादक शिल्पकी शिक्षा यच्त्रवत्‌ न होकर इस प्रकार दी जायगी कि 
विद्यार्थी प्रत्येक प्रक्रियाका प्रयोजन जाने। स्कूलोंमें उत्पादित वस्तुएं वाजारमें. 
बिकने योग्य होती चाहिए। इस प्रकार शिक्षक और छात्र दोतों ही कऋमशञ:ः 
शिक्षण और शिक्षाके साथ साथ उत्पादन भी करेंगे।' 


पाठ्यक्रममें इस बात पर विशेष ध्यान रखा गया है कि विद्यार्थी संकीर्ण, 
निराकरणशील राप्ट्रीयताकी भावनाओंसे बचें और संयक्त विश्वके आदर्शको 
अपनायें। पाठ्यक्रममें भारतीय इतिहास और भूगोलकी मनष्यके सामाजिक 
ओर सांस्कृतिक विकास तथा विश्ेप रूपसे संतारके आर्थिक भूगोलकी पृष्ठ- 
भूमिमें शिक्षा देनेकी व्यवस्था है। इसी प्रकार पाठ्यक्रममें मूलभूत सावे- 

भौमिक नैतिक सिद्धात्तोंकी शिक्षाकी भी व्यवस्था है। जज 
इस अकार स्कूल 


लगभग स्वावरूम्वी होंगे और बच्चोंके उत्पादक 
श्रमसे उनकी शिक्षाका 


व्यय पूरा हो जायगा, परच्तु राज्यके शिक्षाके 
संवंबमें कुछ महत्त्वपूर्ण कतंव्य होंगे। वह संरक्षकोंकों अपने वच्चोंको सकल 
भेजनेके लिए विवश करेगा। स्कूलोंकी देखभाल और उनका पथ-प्रदर्गन 
. राज्यका उत्तरदायित्व होगा। वह स्कूलमें बनी वस्तुओंकी विक्रीका प्रवस्ध 
भी करेगा। वच्चों द्वारा बनी हुई वस्तुओंकी आय भूमि, स्कल-भवनों और 
शिक्षा-लावनरोंके लिए पर्याप्त न होगी, इसलिए इनका झर्चा राज्यको या 
स्थानीय तेंस्याओंकों उठाना होगा। शिक्षाका खर्चा और भी कम हो सकता 
हू, वद सरकार श्रत्यंक नवयुवकके लिए नौकरीके पहिले एक सालकी 
शिक्षा-सेवा अनिवार्य कर दे और उसको देशकी आधिक स्थितिके अनुरूप 


भरण-पोपणके लिए आवश्यक वेतन दे ।* 
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३५२ सर्वोदिय तत्त्व-दर्शन 


गांधीजीके अनुसार स्वावरूम्बन बुनियादी शिक्षाकी मुख्य कसौटी है। 
“उसका अर्य यह नहीं है कि प्रारम्भरों ही बुनियादी शिक्षा स्वावलम्बी 
होगी। किन्तु बुनियादी शिक्षाके सात वर्षोका औौसत लेकर आय और व्यय 
वरावर होना चाहिए। अन्यथा इसका अर्थ यह होगा कि बुनियादी शिक्षा 
पाया हुआ छात्र अपने प्रश्षिक्षषकी समाप्ति पर भी अपनेको व्यावहारिक 
जीवनके अनुकूल नहीं वना सकेगा। यह बुनियादी शिक्षाका नियेवात्मक पक्ष 
है। इसलिए स्वावलम्बनके आधारसे रहित नयी तालोम! निर्जीब शरीरके 
समान होगी।” गांवीजीने १९४५ में कहा था,. “मेरी “नयी ताढ़ीम' 
धन पर अवलम्बित नहीं है। इस शिक्षाका दैनिक व्यय स्वयं शैक्षणिक 
कार्योसे निकलना चाहिए। इसकी चाहे जो भी आलोचना हो, परच्तु में 
जानता हुं कि स्वावरूम्बी शिक्षा ही एकमात्र सच्ची शिक्षा है।”' कुछ 
वेसिक स्कूलोंसे इस योजनाके स्वावलम्बन-सस्बस्धी पक्ष पर अधिक ब' 
दिया जा रहा है।' 

गांधीजीकी योजनाके स्वावलूमस्न-संबंधी सिद्धांतती कड़ी आलोचना की 
गई हैं। छेकिन आथिक बचतके साथ-साथ शिक्षाकी उत्तमता भी इस 
योजनाकी विशेषता हैँ। अगर कुछ स्कूल स्वावलम्बी न भी हो सकें, हो 
सकता हैं कि शुरूमें वहुतसे स्कूल स्वावलूम्बी न हो सकें, तो भ्री उन्हें 
मितव्ययिताका ध्यान रहेगा। इससे भारत जैसे निर्धन देशकों सहारा मिलेगा 
और यहां शिक्षाकों देशव्यापी बनानेका एकमात्र यही व्यावहारिक मार्ग है। 

इससे अधिक गंभीर आपत्ति यह है कि जब यह योजना देशभरमें चल 
जायगी, तो आर्थिक जीवनका कुछ परिमाणमें राष्ट्रीयकरण करना होगा, 
क्योंकि राज्य पर चौदह सार तकके विद्याथियोंकी वनाईं हुई चीजोंको वेचनेका 
उत्तरदायित्व रहेगा। लेकिन यह कार्य विकेन्द्रित किया जा सकता है और 
स्थानीय संस्थाओंकोीं सौंपा जा सकता है। यह भी याद रखना चाहिए कि 
यह राष्ट्रीयकरण घरेलू धन्धोंसे सम्बन्धित होगा, न कि केन्द्रित उत्पादनसे। 
गांधोजीके अवुस्तार सात सालकी वृनियादी शिक्षा छड़के-छड़कियोंको जीविका 
कमाने योग्य बना देगी, साथ ही स्कूलके दैनिक जीवनमें भाग लेते रहनेसे 
छात्रोंकी अहिसक जनतान्त्रिक समाजके उपयुकक्‍त नागरिकताका प्रशिक्षण 
भी मिलेगा। 


१. हु०, २५-८-४६, पृ० २८३। 

२. हु०, २५-८-४६ पृ० २८३॥। 

३. १९४५-४६ में सेवाग्रामके बुनियादी स्कूलके अध्यापकोंका वेतन 
बच्चों द्वारा किये जानेवाले कताई, वुनाई और वागवानीके कार्योसे होते- 
वाली आयसे निकलता था। हु०, २-३-४७, पृ ४८। 
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नत्री शिक्षातोजनाका कारीगरोंके हिंतके साथ संर्घपे ने होगा। नयी 
िक्षा उसके वच्चोंकी निर्स्मे ने बनाकर उतको अपने परिवारकी अल्प 
आये वृद्धि करेकी क्षमता देगी। इससे बरीर-श्मको मान्यता मिलेगी और 
कारीगरोंकी हैसियतमें सुवार होगा। नयी शिक्षा द्वारा सिद्धांत और व्यव- 
हारका, तंधों और साहित्यका तथा कारीगरों और विद्याथियोंका अन्तर 
घटेगा। 

शजनेतिंक दृष्टिकोणसे नय्री शिक्षा द्वारा सामाजिक संबंधोंमें कान्‍्तिकारी 
परिवर्तत होंगे। गांधीजीके अनुसार | वह (नई शिक्षा) शहर और गांवके 
सखसका खत्थ और नैतिक आधार बनेगी और इस अ्रकार आजका सामा- 
लिक अमरक्षाके तथा विे वर्गे-सम्बन्धोंके व्रे-सेन्वुरे दोपोंको बहुत कुछ 
तिर्मूल कर देंगी। वह हमारे गांवोंके बढ़ते हुए हासको रोकेगी और ऐसी 
स्यागपूर्ण समाज-्यवस्थाकी नींव डालेगी, जिसमे अमीरों और गरीबोंका 
कस्वामाविक जेद न होगा और प्रत्येककों भरण-पोपणके लिए पर्याप्त आय 
और स्वतंत्रताके अधिकारकी निश्चितता होगी; और यह सव हो जायगा 

रक्तरंजित वर्गयुद्धकी भयावह घटनाओंके विना या भारत जैसे बड़े प्रायद्वीपके 
यंत्रोकरणमें बढ़े पैमाने पर होनेवाले धव-व्ययके विता। ने उसमें विदेश्षोंसे 
पंत्रों पर और पंत्रणास्त्रियोंकी दक्षता पर वेदसीसे तिर्भर रहता 

पढ़ेगा। अन्लमें, बड़े विश्रेषज्ञोंकी दक्षताकी आवश्यकताकों घटाकर वह (शिक्षा) 
अरता भाग-निर्गायक बना देसी।”  संक्षेपमें, नई योजना शोपण 
पर सामाजिक या वर्ग-सम्बस्धी दवेपोंसे मुक्त, स्वावरूम्वी, अहिसक, जन- 
सल्पवादी समाज-्यवस्थार्की ओर एक भहृत्त्ववूर्ण कदम हूँ।' 

सन्‌ १९४४ में गांबीजीने सुझाव दिया था कि वुनियादी शिक्षाका क्षेत्र 
दिल्‍्तन कर दिया जाब और वह सही आअवोर्मे जीवनकी श्षिक्षा वने। इस 
प्रतर उसमें पूर्न्रेसित, उत्तर्वेसिक और प्रौद्धशिक्षा झामिरू होनी चाहिए। 
जल पक दज्जेके जन्मकालसे लेकर मुस्युपर्यंत्त होना चाहिए। बब 


लो चाडाना मधका -- जन हा काय 


07 कि 80 0280 य॑ प्राथमिक (प्रायमरी) थिक्षा तक 
2, 79, “>-2०-० ३३, पृ० २२६८ | 


४, ६३२ £+ सं बाटिय 
है 3 


ला भर साम्यसस्फारोंने बुनियादी शिक्षा-योजनाको 
7 तर वर दया है भर उसे भारदे शम्योमे लागू किया जा रहा 
: योजना राम्योंगें छाग की जा 
यार पए मी दिया साला है, एर 


है: हे उ््ध डब्नल्गूरा शश 


ह कम ॥ 

है हहाऋ भारत पा 

५ हा सम दस्तकार कारो 

आधा: नहीं है। 
५ 
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श्पड सर्वोदय तत्व-दर्शन 


सीमित था-- उद्देश्य है सम्पूर्ण जीवनके लिए शरीर-ध्रम और दस्तकारी पर 
आधारित शिक्षान्योजना तैयार करना। गांधीजीका मत था कि सभी स्तरों 
पर शिक्षा स्वावउम्बी होनी चाहिए । अर्थात्‌ अंतर्में वह पंजीके अतिरिक्त 
अपना व्यय त्वथयं बहन करे और पूंजी सुरक्षित रहे। सभी स्तरों पर शिक्षाका 
माध्यम प्रांतीय भाषा होनी चाहिए, जिससे शिक्षा विद्यार्थीके कुदुम्बको भी 
प्रभावित कर सके। 

गांवीजी वर्तमान विश्वविद्यालयोंकी शिक्षाकों देशकी वास्तविक आवश्य- 
कताओंके अनृपयुक्त समझते हें । भारी पैमाने पर आर्ट्स (कला-सम्वन्धी 
विययों ) की तयाकथित शिक्षा पूर्ण रूपसे वरवादी है। इससे छात्रका मानसिक 
और शारीरिक स्वास्थ्य नप्ट हो जाता है तथा यह वेरोजगारीकी ओर हे 
जाती है। यह लोगोंको स्वाथीनताके योग्य नहीं वरन्‌ उन्हें गुलाम बनाती 
है। इसका पुनर्गठन होना चाहिए और इसे बुनियादी शिक्षाके ढंग पर चलाया 
जाना चाहिए। विश्वविद्यालयकी शिक्षाका उद्देश्य जनताके सच्चे सेवक उत्पन्न 
करना होना चाहिए, जो देशकी स्वतस्त्रताके लिए जियें और भरें। 

गांवीजीके अनुसार यदि राज्य अपने लिए उच्च शिक्षाकों निश्चित 
रूपसे उपयोगी समझे, तो उसका व्यय-भार राज्यकों वहन करना चाहिए। 
राज्य केवल उन्हीं लोगोंको शिक्षित करे, जिनकी सेवाओंकी उसे आवश्यकता 
हो। शेप उच्च शिक्षाका भार निजी संस्थाओं पर छोड़ देना चाहिए। 

इंजीनियरिंग, व्यावसायिक और व्यापारिक विद्यालयोंका भार व्यापा- 
रियों और आऔद्योगिक संस्थाओंको उठाना चाहिए। कृषि, विज्ञान, चिकित्सा 
और साहित्य तथा सामाजिक विज्ञानोंके विद्यालयोंको या तो स्वावलंबी 
होना चाहिए, या स्वैच्छिक दान पर आधारित होना चाहिए। राज्यके 
विश्वविद्यालय केवल परीक्षाओंका प्रवंध करेंगे और परीक्षाओंकी फीस द्वारा 
स्वावलम्बी रहेंगे।' 

इस प्रकार राज्यके कार्योके बारेगें गांधीजी ' कम-से-कम शासन ' के और 
कम-से-कम बल-प्रयोगके पक्षमें थे; परन्तु वे कोरे सिद्धांतवादी नहीं थे। 
कुछ विशेष परिस्थितियोंमें वे संपत्तिके राज्य द्वारा जब्त करनेके समर्थक थे 
और देशव्यापी शिक्षाके लिए अनिवार्य शिक्षासेवा, अनिवार्य शिक्षा, अनिवार्य 
मादक-बस्तु-निषेध' और आवश्यक केन्द्रित उत्पादनके राष्ट्रीयकरणको उचित 
मानते थे। यह वल-प्रयोग इस वातका चिह्न है कि समाज द्वारा विकसित 
अहिंसा तात्कालिक व्यवस्थाके लिए अपर्याप्त है। गांधीजी राज्य द्वारा प्रयोग 


१. हु०, ३१-७-३७, पु० १९७०-९८; ३०-१०- ३७, पृ० ३२१; 
९-७-३८, पृ० १७६; २-११-४७, १० ३९२-९३; और २५-८-४६, 
पृ० २८२-८३। 
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जानेवाढी अतिशय हिंसा या वल-प्रयोगके विरुद्ध सरक्षणकी पर्याप्त 
का हा करते हैं । यह संरक्षण है विकेन्रीकरण, स्वेच्छा पर आधारित 
वस्या करते हूं गठन और अहिसक प्रतिरोवकी 
शीश महत्त्व, राज्यका जनतस्तरवादी संगठन और के प्रतिरोधकी 
५ पी | ेल्‍ 
दृढ़ परम्परा। 


गांवीजीके  कम-से-कम शासन ' का के नहीं है जो कि पश्चिम 
माय: किया जाता है, अर्थात्‌ पुलिस द्वारा 28 कार्य। अहिसक ऱ्ज्य 
परिचिनके व्यक्तिवादी विचारकोंका 'पुलिस-साज्य नहीं है। अहिसक राज्यमें 
पुलिस बौर फ्रौजका कम-से-कम महत्त्व होगा। इसके अतिरिक्त जनहितके 
लिए गांबीजी राज्य द्वारा कुछ ऐसे कार्य करनेके पक्षमें थे, जो 3 
और साम्बवादी सिद्धांतोंके उतार युक्तिसंगत हैं। ये ऐसे काय हैँ जि 
सैच्छिक कार्योकी अपेक्षा राज्यके का जनहितके अधिक अच्छे साधन हैँ 
डेकिन गांवीजीके विचार न तो परिचिमके व्यक्तिवादियोंसे मिलते हैं, न 
प्माजवादियों और पाम्यवाद्योंसे; क्योंकि इनके विपरीत गांधीजी भहिसक 
गावनाम, घरेलू धन्षों पर भाधारित संस्कषत्िमें जीवनकी सादगीमें और 
विकेद्रीकरणमें विश्वास करते थे। 


अहिसक राज्य उस परिमाषमें विकेद्रीकरणकी उपलब्धि नहीं 
पकता, जिस परिमाणमें ज्य-रहित समाज कर सकता है। दोनोंके 
अन्तरका डे 


पके इपयो + रक्षाका कृ भदत्तपूर्ण 
अधिर+ , 5. गांवौड़ी है त्ण्व भ्| ऊ् 
3७... कन गांवोद अविकारोंकी बपेल्ला कतंव्योंको कर ढक खिताके 
स्त्द। अवज्ार नात्मानुभतिका बक्सर हित पे अधिक महत्त्व 
स्सर जि 7 7 आज न रे अ्रदान करते हे | 
7०.2 चै ... फी और उनके के प्रत्ति बपने हे श यह्‌ वात्मानभ तिः 
जप अली बाध्य .प कंतंव्यका करके 
जा सम फिताका बेनुभव करना । इसे तरह प्रत्येक गा 
धवय इस व्प्श् पाडन करनेका थ्‌ > हर अधिकार 
श्राईटन> करेका का अधिकार है । गंवीजीके गब्सेंमे के पध | उविकार 
2४760 हो रे सनक अधिक्षार प्रेम, * * « अपने 
_ 5 एकमात्र ऐसा मूल्यवान 
७ वान पेधिकार > 


ब्५६९ सर्वोदिय तत्त्व-दर्दा न 


जिसके लिए मनुष्य जी सकता है और मर सकता है। उसमें सभी उचित 
अधिकारोंका समावेश्ञ हो जाता है।”' इसके अतिरिक्त यदि कोई अधिकार 
मांगा जाता है या मान लिया जाता है और अधिकार मांगनेवाछेमें संबंधित 
वर्तव्यके पालनकी क्षमता नहीं होती, तो अधिकारका प्रयोजन सिद्ध नहीं होता 
और अधिकारकी रक्षा नहीं हो सकती । गांधीजी अपने अनुभवका वर्णव इन 
बब्दोंमें करते हैं,  युवकके नाते मेने अधिकार जतानेका प्रयत्त करके जीवनका 
प्रारम्भ किया और मुझे शीघ्र हो यह पता चला कि मेरा कोई भी अधिकार 
नहीं था -- अपनी स्त्री पर भी नहीं। इसलिए मे अपनी स्त्री, अपने बच्चों 
मित्रों, साथियों और समाजके प्रति अपने कृतंव्यकों जानना और उसका पालन 
करना शुरू कर दिया; और आज मुझे यह प्रतीत होता है कि शायद किसी 
भी जीविंत मनुष्यकी अपेक्षा, जिसे में जानता हूं, मेरे अधिकार अधिक हैं। 
यदि यह दावा बहुत बड़ा है तो में कहता हूं कि में ऐसे किसी भी व्यक्तिको 
नहीं जानता, जिसको मुझसे अधिक अधिकार प्राप्त हों।' उनके अनुसार 
बहुतसे जनतस्त्वादी राज्योंमें मताधिकार जनताके लिए एक भार हो गया 
है, बयोंकि वह अधिकार योग्यता प्राप्त करके नहीं, परच्छु बल-प्रयोग या 
उसकी धमकीके द्वारा प्राप्त किया गया है। 

यदि कोई व्यक्ति किसी कतंव्यके पालनकी क्षमता प्राप्त कर ले, त्तो 
उससे संलग्न अधिकार उसे अनिवार्य रुपसे प्राप्त हो जायगा। सबसे बड़ा 
कर्तव्य है आत्मानुभूति, अर्थात्‌ अहिसक मूल्योंका विकास या वेयक्तिक 
स्व॒राज्यकी प्राप्ति। इस प्रकार गांधीजीके अनुसार, “हम केवल स्वयं कृप्ट 
उठाकर ही स्वतन्त्र हो सकते हैं;”* “कोई भी कर्तव्य ऐसा नहीं जो अनुरूप 
अधिकारोंकोी जन्म न देता हो, और वे ही सच्चे अधिकार हैं जिनका सृजन 
कर्तव्यके उचित पालनसे होता है । इसलिए सच्ची नागरिकताके अधिकार 
केवल उन्हींको मिलते हैँ, जो अपने राज्यकी सेवा करते हैं । और वे ही 
प्राप्त अधिकारोंका समुचित प्रयोग भी कर सकते हैं। . . . जो सत्य 
और अहिसाका पाछन करता है, उसीको प्रतिष्ठा मिलती है और प्रत्तिप्ठासे 
अधिकार प्राप्त होते हैं। और जिन व्यक्तियोंकों कर्तव्य-पालनके फलस्वरूप 
अधिकार प्राप्त होते हैं, वे उनका उपयोग अपने लिए न करके समाजकी 
सेवाके लिए करते हैँ । जवताके स्वराज्यका अर्थ है व्यक्तियोंका पूर्ण 


१, हु०, २७-५-३९, पृ० १४३। 

२. एच० जी० वेल्सके मनुष्यके अधिकार-संबंधी तारका गांधीजी 
द्वारा दिया गया जवाबव। हु०, १३-१०-४०, पृ० ३२०। 

३. हिन्द स्वराज (अं०), पृ० ६१। 

४. हिन्द स्वराज (अ०), पृ० ९४। 





० 
अऑहिसक राज्य जुट 


घराज्य । और व्यक्तियों दर तागरिकके हम का हक ०2 
करेगे ही इस प्रकारका 'ख्वराज्य' बात हैं। हो. पे पालन 
अधिकारोके वारेमे रहीं पोचदा । क्तब्योंका अधिक सर की मिक 
करके छिए जब अविकारोंगी जरूरत होती है तव वै वा का भा 
काठियाबाइ राजबैतिक कान्फरेल्स (१९२५) के सभापतिकी हैसियत पते 
भापणमें गांधीजीवे कहा था, / अधिकारका चच्चा स्रोत 22058 8 के 
यदि हम सब अंबने कर्तब्योंका पालन करें, तो अधिक दे 
जरूरत व पढ़ेगी । यदि क्तंव्योंकी उपेक्षा करके हम अधिकारोंके पीः 
पढ़ेंगे, तो हमारी खोज मृगतृप्णाकी तरह व्यय होगी । जितना अधिक हम 
अधिकारोंका पीछा करेंगे उतने ही अधिक वे हमसे दूर होगे। इस दिक्षाको 
श्रीजृप्णने इन अमर छब्दोंमें प्रकट किया है: “कर्म ही तेरा अविंकार हैं। 
पछनो तू जलग हो रहने दे।' कम कर्तव्य हैं; फल अधिकार है। हे 
प्रकट है कि गांवीजी, कुछ परिचमके राजनैतिक विचारकोंके प्रतिकूल, 
तधिकार शब्दका प्रयोग केवढ राज्यके संदर्भभें ही नहीं करते। उसका 
उपबोग वे अधिक व्यापक अर्थमें, सामाजिक जीवनके प्रत्येक क्षेत्रके संदर्भमें 
करते हैं। कम-से-क्म एक बार तो उन्होंने इस शब्दका प्रयोग शरीर- 
प्रक्तिके अ्रेमें भी किया था। उन्होंने लिखा था, “ प्रत्येकको ज्रूठ वोलनेका 
ओर गुंडोंकी तरह व्यवहार करेका अधिकार है। किन्तु इस प्रकारके 
अधिकारका प्रयोग समाज और प्रयोग करनेवाले व्यवित दोनोंके लिए हानिकर 
है।” क्रिन्तु सावारण रातिसे इस शब्दका प्रयोग वे व्यवितिकों आत्मानु- 
भूदिक छिए आवश्यक कार्यद्ी स्वतलवताके अर्यमें करते हैं। 
द्विन्तु उनके अनुसार अधिकारोंका सृजन राज्य वा किसी दूसरे समृदाय 
हारा नहीं होता । जैसे-जैसे व्यक्ति सत्य औौर अहिसाकी सावना हारा 
अविकारोंके लिए योग्यदाका विकास करता है, वैसे-वैसे उसको अधिकार 
फिल्े जले हैं। राज्य और सरकार केवल अधिकारोंको मान छेते हैं। 
गांवोजीका मत है कि 


2 
वदिनया अविकार 


के राज्य जितना अविक अहिसक होगा उतने ही अधिक 
5 आवकार होते । उनके झब्दोंमें, “ अस्त्वपृ्ण और हिंसक साथनोंका 
खानाविक परिणाम है विरोबको विरोवियोंके विनाझ्ष द्वारा हटाना। इससे 
वर्ग ३४७8 वृद्धि नहीं होती। केवल शुद्ध अहिसक व्यवस्थामें ही 
बैगकिद्न खनस्तना पृपदपने विकसित हो सकती है।”* इसका दर्द यह हू 
!. है*, २५०-३-२१, पृ८ ६४। 
२, यं० 
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३५८ स्वदिय तत्त्व-दर्शन 


कि भिन्न-भिन्न व्यक्तियोंके अधिकारोंमें उनकी नैतिक क्षमताके अर्थात्‌ उनके 
द्वारा प्राप्त की गयी अहिसाके स्तरके अनुसार अन्तर होता है।' प्रत्येक 
अधिकारके अनुरूप एक कर्तव्य तो होता ही है, जिसका पालन करनेसे 
अधिकार मिलता है। यदि अधिकार पर आक्रमण हो तो उसके वचावका 
उचित साधन भी है। यह साथन है अहिसक असहयोग। 

गांवीजीके अधिकार-सम्बन्धी सिद्धान्तकी विशेषता यह हैं कि वह 
व्यक्तिकी स्वार्यमूलक प्रवृत्तियों पर नहीं, परन्तु समाज-सेवा पर जोर देता 
है। जैसा कि वे लिश्षते हैँ, “जो व्यक्ति कर्तव्य-पारूनके फलस्वरूप अधिकार 
प्राप्त करते हैं, वे उनका प्रयोग केवल समाजकी सेवाके लिए करते हैं, अपने 
लिए कभी नहीं करते।' उनका सिद्धान्त स्वावरूम्बन पर भी जोर देता 
है और इस वबातकी शिक्षा देता हैं कि नाग्ररिकोंको परिस्थितियोंको 
अनुकूल बनाना चाहिये और अधिकार प्राप्त न होनेका दोप दूसरों पर 
नहीं, किन्तु स्वयं अपने पर रखना चाहिए। इसके अतिरिक्त यदि नागरिक 
कर्तेव्य-पालनका महत्त्व जान लें, तो सम्भवतः वे अपने अधिकारोंका दुरुपयोग 
और दूसरोंका शोपण न करेंगे। 

अहिसक राष्ट्रीयता 


यद्यपि अहिसक राज्य स्वतन्त्र होगा और उसकी राजने तिक हँसियत 
दूसरे राज्योंके साथ समताकी होगी, लेकिन विकेनद्धीकरण पर आधारित 
सत्याग्रही राष्ट्रीयवा मिराकरणशील, आक्रमणकारी या विनाशक नहीं हो 
सकती। इसके प्रतिकूल वह विधायक और मानवतावादी होगी। उसके 
विधायक होवेका एक कारण यह है कि अभिव्यक्तिकी परिपूर्णताकी ओर 
अग्रसर होनेके उसके साधन अहिंसक होंगे। इसके अतिरिक्त, अहिसक 
जनतंत्रवादी राष्ट्रीयताके आदर्शके अनुसार प्रत्येक देशको दूसरे देशोंका 


१. “वे अधिकार, जिनकी भिन्न-भिन्न व्यक्ति उचित रोतिसे मांग 
कर सकते हैँ, उनकी अलग-अलग नैतिक प्रवृत्तियों और क्षमतांके अनुसार 
भिन्न-भिन्न होंगे। इस प्रकार उस भनुष्यको, जिसने अपने प्रयत्नोंसे अपने 
चरित्रको बहुत उच्च वना लिया है, अपने साथी मनुष्योंसे इतना सम्मान 
पानेका अधिकार है, जितने सम्मानकी उचित मांग करनेका अधिकार उससे 
कम ईमानदार पड़ोसीकों नहीं है।--विलोवी : एथिकल वेसिस ऑफ 
पॉलिटिकल ऑॉथोरिटी, पृ० २४६-४७। 

२. यं० इं०, २६-३-३१, पुृ० ४९। 

रे. ह० २५-३-३९, पृ० ६४। 

४. यं० ईं०, भाग-१, पृ० ६७३। 


महिसक राज्य ३२५५६ 


शोपण करओे रहीं, किल्यु उनको सेवा कर8े और उतके लिए 22 
कस रूगा सीखना चाहिए। इस अकार ऑहिएुर राष्ट्रीय पे 

अल्तसंद्रीयताकी आवश्यक पूरव-मान्यता है। सत्‌ (%र५में गांधीजीन लिख 
था, “ राष्ट्रीयदाबादी हुए बिना उन्‍्तर्राष्ट्रीययीावादी होता अ्ृम्भव हैं। 
, , , राप्येबतावाद कोई बुराई नहीं हैं। बुराई है संकीर्णदा, स्वाथपरता, 
हिराकरणबोडता --जो आधुतिक राष्ट्रीके विवाशक तत्त हैं। ४५ भारतीय 
राष्ट्रीयता संपूर्ण भानव-जातिकी सेवाके लिए और छाभके किए 20 
मंगठित करना चाहती हे और पूर्ण बात्मअकाशन चाहती हैं |; इसके 
सिवा, ” हम अपने देशके लिए स्वतंत्रता चाहते हैं किन्तु दूसरोंका शोपण 
करने था उनको हानि पहुंचा कर नहीं। - « « में अपने देशकी स्वतंवता 
चाहता हूँ, जिसमें दूसरे देश मेरे स्वतंत्र देशले कुछ सौख सकें, जिसमें मेरे 
देशके साधन मानव-जातिके हितके लिए काम आ सकें। जिस प्रकार देश- 
पत्ड विद्वाल्त हमें सिखाता है कि व्यवितिकों परिवारके लिए मर्ता हैं, 
परिदवारक्ों गांवके लिए, गांवकों जिलेके लिए, जिलेकों प्रान्तके छिए तथा 
प्रालफ़ों देशके छिए मरना है, उसी प्रकार देशको स्वतंत्र इसलिए होता 
साहिए कि अगर जाजश्यक हो तो वह संसारके छाभके लिए मर 


« राफ्टीबताकों मेरी धारणा यह है कि मेरा देश इसलिए मर 
कक. है ज्ट 
्‌ 





० 


गांवोजीका १७-४- 


22823 जानि जोवित . " कि जाति ध्५ पके 
सऊे कि मानउन्‍जाति जीवित रह सके। उसमें जातिद्वेषके लिए कोई स्थात 
नहीं है।" 

गलतम सत भर अहिसा द्वारा राष्ट्रीयशकी सफछता स्वयं मानव- 
शाला महाततम भेवा है। वह पराधीन जातियोंकों साम्राज्यवादकी 
विलादय शमताद मुक्त कर देंगी। गांवीजीके शब्दोंगें, “ भारतके (अऑहिसा 
दंग) सतत हो आानेरा डर्द होगा प्रत्येक राष्ट्रका स्वतंत्र हो जाना। 
शा $+:८ गा श्र जोन लिया हट भारतका ५ दे 

। /६८में गबोजीने दिला था, “भाखकी स्व॒ंत्रताके द्वारा में 
ग्यूसात दवाफबन इनसजोर जातियोंकों पद्चिचमके विनाश्षक शोपणसे मक्‍्त 
पप्मा बा 72। 6 / | सप्दैय सरकार ; हर 
ही डे ह। िप्दीय सरकार हारा) संभावित चरम सीमा 

हा खीमागय गंदे लिखमाति और गी 
अत नवीन विश्व-व्यवस्थाकी स्थापनाके 
॥पए उारका झहा एज देन होगे; ।!" 

4४ का अल 

अप हक पुल, 6: कदेद 

*. गपरर देमाई: शाबोज इन 5 हवन बिल 

मा |» 5 हिताडा इने चयन बलेडेज, पृ० १७०। 
हे 8, दाग पि 3 पट ८० ; और हा ८ 


३६० सप(इथ क्षपन-5२२७ 
अन्तर्राष्ट्रीयता 


अहिसक राष्ट्रीयता स्वदेशीके सिद्धान्तका निप्कर्प है, जिसके अनुत्तार 
देशवारसी मनुष्यके निकटतम पड़ोसी हैँ और उनको उसको सेवा प्राप्त 
करनेका प्रथम अधिकार है।' अहिसक राष्ट्रीय आवश्यक रूपम्ते नैतिक 
और केवल प्रस्ंगवश् राजनैतिक है। वह साध्य नहीं, साथन-सात्र हैं-- 
साधन भी केवल एक देशकी ही भलाईका नहीं, वल्कि मानवताकी सेवा 
करनेका और सवका अधिकतम हित साथनेका। 
इस प्रकार राष्ट्रीय ख्वतंत्रतासे गांवीजीका अर्थ उस निरपेक्ष स्व- 
तंत्रतास नहीं है, जो प्रगतिशील अन्तर्राष्ट्रीयशासे मेल नहीं खाती । उनके 
शब्दोंम, “ मेरी पूर्ण स्राज्यकी धारणा सव (देशों) से अलूग स्वतंत्रताकी 
हीं, वल्कि स्वस्थ और सम्मानपूर्ण रीतिसे (देशोंके ) एक-दूसरेके सहारे 
रहनेकी है।' विद्वका बुद्धिमान वर्ग आज एक-दूसरेके विरुद्ध युद्ध 
करनेवाले पूर्ण स्वाधीन राज्योंकी नहीं वरन्‌ मेत्रीभाव रखनेवालें परस्पर 
आधित राज्योंकी आकांक्षा रखता है।। उनका मत है कि मानवताके 
जीवित रहूनेकी यह आवश्यक शर्ते है कि संसारकी व्यवस्था विभिन्न 
देशोंके प्रतिनिधियोंके केद्रीय शासक-मण्डलके हाथमें हो। 
किन्तु अस्तर्राष्ट्रीय संगठनकों स्वापना राष्ट्रोंको स्वेच्छासे और उसका 
संचालन अहिसक मार्गसे होना चाहिए, जों विश्वकी सभी समस्याओंको हल 
कर सकता है। सन्‌ १९३१ में राष्ट्रसंव (लीग ऑफ नेगन्स) के बारेमें भाषण 
देते हुए गांधीजोने कहा था, “संघसे यह आशा की जाती है कि वह (बगढड़े 
निपटानेके सावनकी तरह) युद्धका स्थान ले लेगा और अपनी शक्ित द्वारा 
उन राप्ट्रोंम मव्यस्थता करेगा जिनमें आपसमे ज्गड़े हों। लेकिन मुझे सदा 
यह छगा है कि संघके पास (अन्याय करनेवालोंके विरुद्ध) आवश्यक पृप्ठ- 
बल नहीं है। . . - में आपको यह सुझाव देनेका साहस करता हूं कि वह 
साधन, जिसको हमने भारतमें अपनाया है, राष्ट्रसंघ जैसी संस्थाको ही 
नहीं, बल्कि विश्वशांतिके महान हितको अपनानेवाली, स्वेच्छा पर आधारित 





१, देखिये पुस्तकका अव्याय ४। 

२. यं० इं०, २६०रे-३१। 

३, गपधोजीके अनुस्तार स्वावलंबत उसी प्रकार मनुष्यका आदर्श है 
जित प्रकार परस्परावलम्बंत; वेंगोंकि मनुष्य सामाजिक प्राणों है और 
समाजमें परस्परावलम्बन उसे विश्वके साथः अपनी एकताकी अनुभूतिमें 
और अहंको दवातेगें सहायक होता है। यं० इं०, भाग-२, पृ० ४३८। 

४, हु०, ८-६-४७, पृ० १८४ । 


आहसक राज्य ३६१ 


किसी ० ३३, प्रदान न १! ९ 
केसी भी संस्था या समुदायकों आवश्यक पृष्ठवक * ४ करता 6! 


अहिसक अन्तर्राष्ट्रीय संस्थाके लिए यह आवश्यक हैं कि शस्त्रोंको औ 
प्रमाणित अधिकारोंकी रक्षाके लिए भी शक्ति-अयोगकों त्याग द्विया जाय । 


' “प्रमाणित थधिकारोंकी रक्षा असम्य अर्थात्‌ हिंसक साधनोंके प्रतिकूल उचित 


साधनोंग्रे होनी चाहिए।'”' हिसक अन्तर्राष्ट्रीय संघर्षों पर नियंत्रण रखनेंके 
लिए गांवीजी अहिसक राज्यकी पुलिस या जान्तिसेनासे मिलते -जुलते अहिंसः 
पुलिस-इलका स्वागत करते। सब देशोंके निःशस्त्रीक रणके प्रारंभ होनेसे इन 
“ किसी राष्ट्रको शस्त्रोंको त्यागनेका और बड़े जोखिममें पड़नेका साहस की 
होगा। उस राप्ट्रमें अहिसाका स्तर . - « स्वाभाविक रीतिसे इतना उच्च 
होगा कि उसको सार्वभौस सम्मान प्राप्त होगा। उसके निर्णय अचूक होंगे, 
उसके निरचय दृढ़ होंगे, उसमें वीरतापूर्ण आत्म-बलिदानकी मेर्नि क्षमता 
होगी और वह (राष्ट्र) उसी परिमाणमें दूसरे राष्ट्रोंके (हिल) के लिए 
जोबित रहना चाहेगा, जिस परिमाणमें वह अयने (हिंव) के लिए जीवित 
रहना चाहता है।' 

निःशस्त्रीकरण और अहिंसक अस्तर्सष्ट्रीय संगठतेकी सफलताके लिए 
साम्राउ्मवादका निराकरण आवव्यक है। अस्तर्सष्ट्रीय संघ तभी (स्थापित) 
होगा जब उसमें सम्मिलित सभी छोटेड़े राष्ट्र पूरी तरह स्वतंत्र होंगे। 
: बहस पर आधारित समाजमें छोटे-से-छोटा राज्य यह अशुभ करेगा 

900, ग्ीनताकी भावना पूर्ण रूपसे समस्त हो जायगी । के 
प्रकार गांवीजी स्यापोचित राजनैतिक और आध्िक अन्वर्राष्ट्रीय सम्बन्धोंकी 
स्थापनाका और एक राज्यके दूसरे राज्य पर स्थापित आधिपत्यका अत 
करनेके पक्षमें थे। 


है 





१. बी० जारगा : गांवी, पु० ३८९-९० पर उद्धृत । 

___ * ह० (ै5-१०-३९, पृ० ३०१॥ गांवीजी इस बातके विद 
हा उन रा्ट्रोमें, जिनका वलयोग द्वारा निः्बस्तोक हुआ हो 
स्तराप्ट्रीय संघकी ' सशस्त्र शान्ति ' स्थापित हो। उनके अस्त सशस्त्र 
अन्तसाप्ट्राय पुलिस रखना किसी तरह भी शान्तिका चिह्न नहीं है। 
34५ और स्वतन्त्रता पर आधारित वास्तविक विश्वशान्तिकी 

ही 5 मा मा कर कि त्याग किट 0 
, १९४७का सैनक्रांसिस्को कास्फरेल्स पर 5 ४ 


च्दद्रप 


राप्ट्रोंफो 
स्थायवाओं 


गावा 


५ 2! 


कक * 


५) 


>5 


:. ये० हूं ग्‌ 
कल का कर कक 90, 


हु ह० ६.3८ है 
अल २१ २- ३९, प्‌० ८) आर १४-१०- ३५९, पु० ३०१ । 


३६२ सवंदिय तत्त्व-दर्शन 


साम्राज्यादके निराकरणके लिए यह आवश्यक है कि बड़े राष्ट्र 
आवश्यकताओं और भौतिक उपकरणोंकी वृद्धिकी इच्छा और प्रत्तियोगिताको 
छोड़ दें। 


घ्िदेशी नीति और रक्षा 


अ्वितक अन्तर्राष्ट्रीय व्यवस्थाफे विकासमें समय छगेगा। उसकी 
स्‍्थापनाके पहले अन्तर्राष्ट्रीय अन्याय और आक्रमण हो सकते हैँ। अहिसक 
राज्य पर आक्रमणकी अधिक सम्भावना नहीं और उसके लिए अहिसक पढ़तिसे 
अपनी रक्षा करना आसान होगा। अहिसक राज्यको जनतंत्रवादी सामाजिक- 
आधिक व्यवस्था न्याय भौर समता पर आधारित होगी | इसलिए इन्न 
राज्यमें आथिक शविति-सम्ब्नन्धी उस संघर्षका अभाव होगा, जिसका परिणाम 
होता है साम्राज्यवाद और ऋांति। राज्यके आंतरिक जीवनकी अहिसा उसकी 
विदेश-नो तिरमें भी प्रकट होगी। अहिसक भारतीय राष्ट्र, जब भी वह स्थापित 
होगा, अपने पड़ोसियोंके साथ घनिप्टतम मित्रताका संबंध रखनेका प्रयल 
करेगा -- पड़ोसो शक्तिशाली राष्ट्र हों या छोटे। साथ ही वह किसी विदेशी 
क्षेत्रको झेनेकी इच्छा न करेगा ।' जेसा पहले कहा जा चुका है, अहिसक राज्य 
अपनी सोमाओंके पारके छोगोंकों अपने भौतिक और नैतिक साधनोंका भागीदार 
वतायेगा ।। ने वह किसोका शोपण करेगा और से किसीके द्वारा शोपित 
होगा। वह शेप संसारके साथ क्षान्तिपूर्वक रहेगा। वह पूर्ण निःशस्त्रीकरणके 
लिए और अहिसक अस्तर्राष्ट्रीय व्यवस्थाकी स्थापनाके लिए प्रयत्न करेगा। 
उसकी अहिंसा विश्वभरमें सम्मानित होगो और पड़ोसियोंकी सदुभावनाकों 
जगायेगी । रक्षाके लिए वह अखिल विश्वकों सदभावता पर आश्रित होगा।' 

यदि अहिसक राज्य पर कभी आक्रमण हुआ भी, तो उसका अधिक 
बचाव आसान होगा । स्वतंत्रता प्राप्त करनेके लिए गांधीजी द्वारा प्रयुवत 
सत्याग्रही प्रतिरोब-पद्धतिका उपयोग आवश्यक परिवर्तनोंके साथ बाह्य आक- 
मणोंके विरुद्ध भी होगा। गांधीजीके श्वब्दोंमें, “ अहिसक मनुष्य बा समाज 
बाहरी आक्रमणोंको आशा और उत्तके लिए प्रवन्ध नहीं करता । इसके प्रति- 
कूल एसा मनुष्य या समाज दृढ़तासे यह विश्वास करता है कि कोई भी 
उसके साथ ज्ञगड़ा न करेगा। यदि वुरी-से-बुरी वात होतो (आक्रमण होता) 
है, तो अहिसाके लिए दो मार्ग हैं। अधिकारका समर्पण कर देना, लेकिन 
आक्रमणकारीके साथ असंहयोग करता । इस प्रकार मान लीजिये कि 
02 कप हक अल मिटा की मात 


१. हु०, २०-४-४०, पूछ ९६। 


२. हु०, २०-४-४०, पूृ० ९३-९४॥। 
३. हं०, १००२-४०, पूृ० ४४१॥। 


अहिसक राज्य बैड 


भीसे'का आधनिक संस्करण भारत पर जाक्रमण कर दे, तो राज्यके प्रतिनिधि 
उसको (देशके) अन्दर चले आने देंगे लेकित उसे बता दग कि जनताये 
जरा भी सहायता न मिलेगी | वह (जनता ) उसकी अबीनता मानवेंकी 
अपेक्षा मौतको वरीयता देगी। दूसरा मार्ग होगा अहिसक पद्धति शिक्षित 
जनता द्वारा अहिसक प्रतिरोध । आक्रमणकारीकों तोपोंके संमर्ले तनिःशस्त्र 
जनता अपने आपको ( तोपोंकी ) खाद्य-सामग्रीकी तरह अर्पण कर देंगी। 
दोनों हाल्तोंमें मूलभूत विश्वास यह होगा कि तीरो भी हंदयहीन नहीं हैं। 
ऐसे स्त्री-पुरुषोंकी अनन्त पंक्तियोंका अप्रत्याशित ई२४/ जो आक्रमणकारीक 
इच्छाके सामने आत्म-समर्पण न करके चुपचाप प्राण दें रहे हैं। अंतमें उसको 
और उसकी फौजको द्रवित कर देगा।”' इस भ्रकार सत्याग्रही राज्य अपने 
यहां अहिसक सेना रखेगा। ही 
गांधीजीके अनुसार गहिसक प्रतिरोवमें प्रतिपक्षीकें आगे बढ़नेमें रकावट 
डालनेके लिए 'भूमि-विदाहक' (स्कॉच्ड अर्थ) नीतिके लिए कोई स्थाव 
नहीं। युद्ध-विरोबौकी हैसियतसे उन्हें जीवन यीं संपत्तिके विनाशमें न तो 
वीरता दिखती है, न वलिदान। “ मेरे अपने ऊँछम विष घोल देंनेमे थी 
के को अकार पट अल नियत आए जो गति है 
पानौका उपयोग से कर सके, कोई वोरता नहीं है। “ * « 
बलिदान ही है, क्योंकि वह मुझे शुद्ध नहीं करता; और वलिदानकी, 
जैसा कि उसके मूल अर्यका ताले है पूर्व-मान्यता है शुद्धता।/ मात 
करनेकी अनुमति नहीं देते थे। जब कभी संभव होगा अहिसक प्रतिरोदी 
फसलों और आक्रमणकारियोंके वोच्‌ इस तरह खड़े हो जाय॑ंगे कि जब के 
एक भी प्रतिरोधी जीवित है तब तक जझाक्रमणकार फसलमें से के हे 
ते तय हि अतिरोनो व्यलसलत तिसे इस आशासे पीछे हट कि 


१. प्राचीन यूरोपका एक अत्याचारी शासके। 
२. हु०, १३-४-४०, प० ९०। 

३. अहिसक सेनाके प्रशिक्षण और अनुशासनके संबंधर्मं गांधीजान 
१९४६ में छिख्ा था, “ सेनाको दिये जानेवाले अ्िसक भशिक्षेयारत से कुटम 
अहिसक सेनाको भी प्रशिक्षित किया जायगा। ये हैं: अशासनत, शारीरिक 
व्यायाम, समूह-गान, ध्वजारोहण आादि। परन्तु यह भी एूर्ण रूपसे आवश्यक 
नहीं है, क्योंकि दोनोंका आधार भिन्न हैं। अर्दिसर्क सेसाकी आर 
प्रशिक्षण है, ईश्वरमें अटट विश्वास अहिस सेनाके सेनापतिके प्रति 
इच्छायूरवक पूर्ण आज्ञाकारिताकी भावना और सेनाकी इकाईगल पारस्परिक 


आन्तरिक तथा वाद्य सहयोग॥ ” हु०, १२-०४ ४६, पु० १२८। 


गे६४ स्वोदिय तत्त्व-दर्शन 


वे बादमें दुसरी और अधिक अनुकूछ परिस्थितिमें प्रतिरोव करेंगे, तो भी 
गांधीजीकी राय है कि उनको अनाजकी फसल और वैसी ही दूसरी 
चीजोंका विनाश न करता चाहिए । यदि प्रतिरोधी संपत्तिको डरके कारण 
नहीं, बल्कि मानवतावादी हेतुसे अर्थात्‌ इसलिए अक्षत छोड़ता है कि वह 
किसीको भी अपना शत्रु मानतेसे इनकार कर देता है, तो गांधीजीको 
इसमें तक, वीरता और बलिदान दीखता है । विनाश वे करनेमें वीरता 
है, क्योंकि प्रतिरोधी जान-बूझ्कर इस जोखिममें पड़ता है कि प्रतिपक्षी 
प्रतिरोवीको हानि पहुंचाकर भोजत करेगा और उसका पीछा करेगा; और 
उसमें बलिदान है, क्योंकि प्रतिपक्षीके लिए कुछ छोड़ देनेकी भावना प्रति- 
रोधीको शुद्ध बनाती है और नैतिक उच्चता प्रदान करती है।' 

कभी-कभी गांधीजीके सामने यह प्रहन रखा गया है कि सत्याग्रह उसे 
हवाई लड़ाईमें किस तरह सफर हो सकता है, जिसमें किसी प्रकारका व्यक्ति- 
गत सम्पर्क नहीं होता है।जों मनुष्य ऊपरसे मृत्युकी वर्षा करता है 
उसको यह जाननेका भी अवसर नहीं मिछता कि उसने किनकी और 
कितनोंकी जान ली है। गांधीजीका उत्तर यह है कि “घातक वमके पीछे 
उसे फेकनेवाले मनृष्यका हाथ होता है और उसके भी पीछे हाथकों परि- 
चालित करनेवाला मानव-हृदय होता है।भौर आतंकवादी नीतिके पीछे यह 
धारणा है कि यदि आतंकवादका उपयोग पर्याप्त परिमाणमें किया जाय, 
तो उसका वांछित परिणाम होगा, अर्थात्‌ प्रतिपक्षी अत्याचारीकी इच्छाके 
सामने झुक जायगा । लेकिन यदि जनता दृढ़ निश्चय कर ले कि वह न 
तो कभी अत्याचारीकी इच्छानुसार कार्य करेगी और न अत्याचारीके साथनों 
द्वारा उससे बदला छेगी, तो भत्याचारीके लिए आतंकवाद चालू रखता 
लाभप्रद ने रहेगा। यदि अत्याचारीकी क्ररता और हिसाको पर्याप्त भोजन 
न मिले, तो एक समय ऐसा आयेगा जब वह हिसा और आतंकत्े ऊब 
उठेगा।” | 

इस प्रइनके उत्तरमें कि वे अगुवमके विरुद्ध अहिंसाका उपयोग किस 
प्रकार करेंगे, उन्होंने कहा था, “में उसका सामना प्रार्यनापूर्ण कार्य द्वारा 
कहंगा । . - - में वाहर खुले स्थानमें आ जाऊंगा और ( वायुयानके ) 
चालकको यह देखने दूंगा कि उसके विरुद्ध मेरे मुख पर कोई बशभ भावना 
अंकित नहीं है। में जानता हूं कि चालक इतनी ऊंचाईसे मेरा मख न देख 
सकेगा। किन्तु मेरे हृदयकी यह इच्छा कि उसका वुरा न हो उस तक पहुंच 


“7 ६७, २२-३-४श३, प्‌ ०, २२-३-४२, पृ० ८८; १२-४-४२, पृ० १०९; १९--४--/४२, 


प० ११२१-२२; और ३-५-४२, पृ० १४०। 
२. ह०, २४-१२- ३८, पृ० २९४। 


| प्‌ 
ह्सिक राज्य ) ६५ 


जायगी और उसकी अआंखे सछ जा र्ग॒ यदि से टजारा व्यतित, जिनके 
हिरोशिमामें अगुवम द्वारा मुत्यु हुई थी, - «5 न ऊद्धयोँमें प्रार्ना करते 
हुए मरे होते, . . . तो युद्धका अत उसे छज्जा जनक रीति ने हुं होता 
जैसे वह हुआ है। 

लेकिन पूछा जा सकता कि यदि मनृप् आक्रमगकार क्मगकारीकों 400 
समर्पण करनेकी अपेक्षा अहिसक रूपसे जान दें दें, तो स्वतंत्रताने लाभ उठानका 
कौन जीवित रहेगा ? गांधीजीके अनुसार हिंसक पु्धगे भी लडनेवाला सिर्षारहीं 
विजयसे छाभ उठानेकी आया नहीं करता । छक्तिन जहीं तै4 अहिसाका 
सम्बन्ध है, प्रत्येक व्यक्ति यह मानकर चलता हैं कि अिसक पद्धतिकों तभी 
सफल समझना चाहिए, जब कम-से-क्रम स्त्रय॑ सत्याग्रह अधित्ाकी सकलता। 
लाभ उठानेको जीवित रहे। यह मान्यता ने तो तरकसंगत ही और न 
स्यायपूर्ण | सशस्त्र युद्धकी अपेक्षा सत्याग्रहमें यह कहना अधिक उपयुर्ि 
होगा कि हमें जीवनको खो देनेसे (वलिदात करनेसे) जीवन मिलता हैं । 

यदि आक्रमणका शिकार घरेल उद्योग-वन्धों अर कृपि-प्रधान सम्यताय 
पनपनेवाला आऑआहिसक देश है, तो केन्द्रित उत्पादनकी 
अपेक्षा इस 


कक अपनानवाल देशोंकी द 


देशकों बहुत कम हानि होगी और वह प्राक्रमणका सामना वह 
सक्षम उुपसे कर सकेगा। घरेलू उद्योग-ध्धोंका विंतात करनेसे अकिमण- 
कारीके हाथ कुछ न रंगेगा जौर उजाड़े हुए देशकों फिरसे संमलनेम बहुत 
कम समय लगेगा। गांधीजी लिखते हूँ, “ यदि हिंदलरका भी ऐसी इरादा 
होता तो बह सात लाख अहिसक गांवोंका बिना मे कर सकता | उर्से 
प्रक्रियर्में वह स्वयं अहिसक हो जाता। ”* “इस प्रकार स्वावलम्बी अ्हिसक 
राज्य प्रलोभनों और शोपणके सामने अभेद्य दुगे जैसा. सिछे होगा । देशकी 
अहिसक आधिक व्यवस्था वाह्य आक्रमणके विद अधिक-से-अधिक फुईई 
रक्षा है।” 

गांधीजीके अनुसार “ऑहिसाकी कला सीकर दर्बेल-से-दुर्वेल राज्य 
वाह्य आक्रमणसे अपनी रक्षा कर सकता है। किन्‍्य कोई छोटा राज्य “7 है 
युद्धसाथनोंमें चाहे जितना सवल हो -- बलवान राज्योर्कि गठके विरुद्ध स्वेतस्त्र 


नही पे संकेत । 5 गए तो उस गंठग गिलआगी शोगी अं  ह प्रकारके 
का गम 


- मार्गरेट वोर्क ह्वाइट : हाफ वे दु फ्रीडम, पु० रेररे। 
- हैं०, २८-७-४०, पुृ० २२८। 

* हदें ४5११-९६ तु6 वे रि९ 4 

* यं० ई०, २-७-३१॥ 


- हैं०, ७०१०-३९, पृ० २१३॥। 


नर लण्ड ९ “० 


३६६ सर्वोदिय तत्व-दर्शन 


किसी भी राज्यको अहिसाके सिद्धान्तके अनुसार ढलनेमें शायद बहुत 
समय लग जाय। गांवीजी उन राज्योंको भी अहिसक प्रतिरोधके उपयोगकी 
राय देते हैं, जो अब तक हिसाको ही रक्षाका साधन समझते रहे हैँं। लेकिन 
कोई भी राज्य अहिसक पद्धतिका उपयोग तभी कर सकता है जब वह 
अन्यायपूर्ण छाभ्से छुटकारा पाले -- वह छाभ पराधीन देश्चों पर आधिपत्यके 
रूपमें हो या अन्य किसी प्रकारका हो। 

अबिसीनिया, चेकोस्लोवाकिया, पो्लेंड और इंग्लैण्डके निवासियों तथा 
आक्रमगके शिकार अन्य लोगोंकों गांवीजीकी यही सलाह थी कि वे अन्यायीके 
साथ युद्ध करनेसे भी इनकार कर दें और उसके सामने आत्म-समर्पण 
करनेसे भी।' इस प्रकार चीनके सम्वन्धर्में उन्होंने एक बार कहा था, 
/ यदि चोनियोंके पास मेरी धारणाकी अहिंसा होती, तो विनाशके उन अति- 
आधुनिक यतन्‍्त्रोंका -- जिनका जापान स्वामी है--कोई उपयोग ही ने 
रहता ! चीनी जापानसे कहते, "आप अपने सब यंत्र ले आयें, हम अपनी 
आधी जनसंख्या आपकी भेंट करते हैं। किन्तु वाकी २० करोड़ छोग आपके 
सामने घूटने न टेकेंगे। यदि चीनी ऐसा करते तो जापान चीनका दास हो 
जाता। ”  गांधीजीके अनुसार अहिसक प्रतिरोवके लिए यह आवश्यक था कि 
चीन-निवासी अपने हृदयोंमें जापानियोंके लिए प्रेम विकसित करें -- उनके 
गुणोंको याद करके नहीं, किन्तु उनके दुष्कमकि बावजूद भी। 

यदि श्ान्तिवादियोंका देश युद्ध प्रारम्भ करे, तो उन्हें चाहिए कि वे 
अपनी सरकारको इस प्रकार दुर्वलः वनानेके लिए कुछ भी न करें जिससे 
देशकी हार हो जाय । “ किन्तु इस डरसे उनको युद्धोंकी व्यर्थतार्में अपनी 
अटल श्रद्धा प्रदर्शित करनेके उचित अवसरको न खोना चाहिए। . . . इसका 
अर्थ यह है कि वे शांतिवादी अपने देशके तथाकथित हितके पहुले अपनी 
अन्तरात्मा तथा सत्यको रखते हैं। क्योंकि अंतरात्माके लिए मनुष्यके सच्चे 
सम्मानने किसी न्यायपूर्ण उद्देश्य या हिंतकों कभी हानि नहीं पहुंचाई। / ' 
शान्तिवादियोंको अपने देश या दूसरे देशकी सेनाकी विजय-कामना ने करनी 
चाहिए। उनको केवल यह प्रार्थना करनी चाहिए कि सत्यकी विजय हो। 
“जब दोतों पक्ष हिंसाके साधनोंका उपयोग कर रहे हों तब यह निर्णय 
करना बहुत कठिन है कि उनमें से किस पक्षकों विजय होनो चाहिए।”* 
अपनेको हिसासे अलग रखते हुए भी शान्तिवादियोंकों खतरेसे न भागना 

१. हुए, ६-७-४०, पृ० १८५-८६। 

२. ह०, २४-१२- ३८, पृ० ३९४। 

३. ह०, १५-४--३९, पृ० ८९-९० | 

४. हु०, २८-१-३९, पृ० ४४२। 


है 
अहिसक राज्य दि 


चाहिए और अपने बुक उपेक्षा करके मित्र तथा शत्रुकी एक समान 
चाहिए। * हि अप 
रा 2 आहिसक देश किसी सेनाकों पड़ोसी देगका के कस 
आज्ञा न देगा। उसे आक्रमणकारी सैनाकों 6354 और र्सद देने कि अप 
कर देना चाहिए। उसे स्त्रियों, पुरुषों और व जीवित दौवाक 
कारीके सामने खड़ी कर देता चाहिए और आक्रमणकारीको उनकी हक 
होकर जानेको निमन्त्रित करता चाहिए। कहा जा सकता है कि आक्रमणक 
सेनामें इतनी पाशविकता हो सकती है कि वह स प्रतिरोधियों पर 
होकर निकल जाय । लेकिन अपना विनाश होने देकर अतिरोबी अपना 
कतंव्य पालन कर लेंगे। इसके अतिरिक्त, “ निर्दोष स्त्री-पुरुषोंके शवों पर 
होकर जानेवाछी सेना इस प्रयोगकों दोहरा न सकेगी। 9 गांवीजी निप्पल 
देशों द्वारा आक्रमणकारी देशके आर्थिक बहिप्कारके पक्षमें भी हैं। ! 
यदि अस्तर्राष्ट्रीय आक्रमणसे पोड़ित देश हिसक प्रतिरोध करनंका 
निशचय करे, तब भी निष्पक्ष राज्यका कर्तंव्य है कि वह आक्रांत देदशकों 
नेतिक सहानुभूति और अहिसक सहारा दे। गांधीजी आक्रमण और रक्षाकी 
हिसामें भेद करते थे और पिछले प्रकारकी हिंसाकी सफलता चाहते थे, 
यद्यपि वे यह भी चाहते थे कि प्रतिरोध अहिसक हो। यदि आतक्रांतमें 
उच्चतम वोरताकी और निःस्वार्यंत्ाकी क्षमता है और यदि वह अपेक्षाकृत 

१. हु०, २८-१-३९, पू० ८९-९०। 

२. यं० इं०, १-१२-३१॥। 

३. कुछ चोनी आगन्तुकोंके इस प्रइनके उत्तरमें कि भारतमें जापानी 
मालके वहिष्कारकी क्या आशा है, गांधीजीने उत्तर दिया, “मेरी इच्छा है 
कि में कह सकता कि इसको ( वहिष्कारकी ) बहुत आशा है। हमारी 
सहानुभूति आपके साथ है, किन्तु उसने हमको गंभीर रूपसे विज्लुब्ध नहीं 
किया है, नहीं तो हमने सभी जापानी माल, विश्येष रूपसे जापानी कपड़ेका 
वहिष्कार किया होता। जापान केवल आपको ही नहीं जीत रहा है; हमको 
भी अपने सस्ते, तुच्छ, मशीनसे वे माछसे वह जीतनेका प्रयत्न कर रहा है। 
आपकी तरह हमारा भी वड़ा राष्ट्र है। यदि हम जापानियोंसे कहते कि हम 
जापकी एक गज छींट भी न मंगावेंगे और न अपनी रूई आपको भेजेंगे, तो 
जापान अपना आक्रमण जारी रखनेके पहिले दो वार सोच-विचार करता। ” 
इस उद्धरणमें यद्यपि गांधीजीके मनमें स्वदेशीका आर्थिक रूप भी है, फिर भी 
प्रकट है कि उनका जोर जाक्रमणकारीके साथ- अहिसक असहयोगके साधनके 
झूपमें आशिक बहिष्कार पर है। ह०, २८-१-/३९, पू० ४४११ 


हु ह०, ९-१२-३९, पृ० डे७ १4 ५ यूं० इूं०, माग-२, पु० ४२३ । 


३६८ सर्वोदय तत्व-वर्शन 


बहुत अधिक शक्तिशाली आक्रमणकारीके विरुद्ध हिसासे असमताका युद्ध रूड़ता 
है, तो गांवीजीके अनुसार वह हिंसा छगभग अहिंसा हैं; क्योंकि जब हिसा 
सोच-विचार कर नहीं की गई है और जब आनुपातिक हिंसाकी क्षमता नहीं 
है, तब हिंसक प्रतिरोवका अर्थ है “ जवरदस्त शक्तिके सामने यह पूरी तरह 
जानते हुए भी झुकतेसे इनकार करना कि उसका अर्य निश्चित मृत्यु है। ” 
सन्‌ १९३९ का पोलेंडका प्रतिरोध इसी प्रकारका दृष्टान्त है। 

निस्‍्सन्देह यदि अन्य सभी राज्य मिलकर आक्रमणकारी राज्यके विरुद्ध 
नैतिक प्रतिरोध कर सकते, तो युद्धों और आक्रमगोंका लोप हो जाता। लेकित 
यह तभी सम्भव है जब विभिन्न देगोंमें साधारण व्यक्तिका नैतिक स्तर बहुत ऊंचा 
हो जाय। अस्तर्राष्ट्रीय आक्रमणसे पीड़ित देश दूसरे देशोंकी नैतिक सहायताका 
स्वागत करेगा, लेकिन उसे स्वयं अपनी अहिंसक शक्ति पर निर्भर रहने और 
अकेले अहिसक प्रतिरोध-पद्धतिका उपयोग करनेको तेयार रहना चाहिए। 

युद्ध मनुष्यकी जन्मजात प्रवृत्तियोंका नहीं, परच्तु सांस्कृतिक परिस्थितिका 
परिणाम है। उसकी विनाशकता पहले कभी इतनी अविवेकपूर्ण और सार्वभौम 

१. ह०, २३-९- ३९, पु० २८१; और ८-९-४०, पु० २७४। 

२. माक्संवादियोंके अनुसार युद्ध वर्गोकी उस आधिक प्रतिहन्द्ितासे 
संवन्धित है, जिसमें दूसरे वर्गोका शोषण करनेवाला वर्ग प्रमुख भाग छेता है। 
'रिवोल्ट अगेन्स्ट वार नामक अपनी पुस्तकर्में एच० सी० एंगलब्रेक्टने इस 
सिद्धान्तके पक्षमें मनोवेजानिक, ऐतिहासिक और मानव-विज्ञान (एन्क्रोपोरॉजी) 
संबंधी प्रमाण एकन्न किये हूँ कि “ मनुष्य युद्ध नहीं है। ” क्विन्सी राइट अपनी 
“ए स्टडी ऑफ वार नामकी पुस्तकर्में इस नतीजे पर पहुंचे हूँ कि युद्ध प्रमुख 
रीतिसे मनोवैज्ञानिक नहीं, परन्तु सामाजिक वस्तु है। मनुष्योंमें कोई विशिष्ट 
युद्धप्रवृत्ति नहीं है, वल्कि उनमें बहुतसे प्रेरक हेतु और रुचियां हैं, जिनके कारण 
मनुष्य-समुदाय आक्रमण करते हैँं। इसी प्रकार समाजश्ञास्त्री स्वर्गीय काले 
मेनहाइमका विश्वास है कि सामाजिक संस्थाओं और सामाजिक व्यवस्था द्वारा 
यह निश्चित होता है कि जनसमूहका चरित्र युद्धप्रिय है या शान्तिप्रिय; 
और मनृष्य-स्वभाव पर युद्धेक अभावका हानिकर प्रभाव नहीं पड़ता। आर० 
ड़ी० जिलेस्पो अमरोकाके' पश्चिमी तठ पर रहनेवाली एक रेड इंडियन जातिका 
हवाला देते हैं। इस जातिको युद्ध-संत्रंथी बातें बताता असंभव है, क्योंकि उसके 
पास उस धारणात्मक आधारका अभाव है जो उसको युद्ध-संबंधी बातें 
समझनेमें सहायक होता। देखिये राइट-कृत 'ए स्टडी ऑफ वार ', भाग-१, 
पुृ० २७७; भाग-२, पृ० .११९९-१२००; मैनहाइम-कृत “मैन ऐण्ड सोसा- 
इटी ', पु० १२९३-२४; जिलेप्सी-कृत साइकोलॉजिकल एफेक्ट्स ऑफ वार 
ऑन सिटिजञन ऐंड सोल्जर , पृ० २१९। 


अहिसक राज्य ३६९ 


नहीं थी और न उसका व्यय इतना भारी था जितना आज हूँ। बुद्धक कारय 
अधिनायक-सन्त्र (डिक्टेटर-प्रणाली )की स्थापनाकी भी जावश्यकता पड़ती है। 
इसके अतिरिक्त युद्ध झगड़ोंको निपटानेके स्थानमें उन्हें अधिक व्यापक और 
स्थायी बनाता है। दूसरी ओर सत्याग्रहमें युद्धकों अपेक्षा बहुत कम मनुष्याका 
जानसे हाथ धोना पड़ता हैं जर शास्त्रों तथा दुर्ग इत्यादि वनानेम तो 
कोई व्यय ही नहीं होता। यह पहले बताया जा चुका है कि किस प्रकार 
अहिसक कप्ट-सहन कठोर-से-क़ठोर हृदयकों भी पिघला देता है और किस 
प्रकार कष्ट-सहनकी अहिंसक क्षमताकी कोई सीमा नहीं होती। राज्यके 
सच्चे अहिसक प्रतिरोधसे उत्पन्न नैतिक शक्तिका आक्रमणकारी देशकी 
सरकार और जनमत पर बहुत प्रभाव पड़ेगा और उस सरकारके लिए अपने 
राष्ट्रक्री जनतासे सहानुभूति पाना कठिन हो जायगा। 


राइटने अपनी पुस्तकमोें इस वातका विशद विवेचन किया है कि 
विदव-सम्यताके अति-आधुनिक कालमें युद्धका प्रभाव हुआ है अस्थायित्व, 
एकताका विनाश, परिस्थितियोंके अनुकूल वननेकी क्षमताका हास, सामाजिक 
और राजवेतिक व्यवस्थार्मे लचीलेपनका अभाव गौर निरंकुशता। उपरोक्त 
प्रभावके' कारण यह कहना पहलेसे कठिन हो गया है कि सम्यताकी गति किस 
ओर होगी और सम्यताके आदर्शोको कार्यान्वित करनेकी ओर निरंतर प्रगतिकी 
संभावना कम हो गई है। राइटने अपनी पुस्तकें यह दिखाया है कि युद्धका 
परिणाम अनिश्चित होता हैं और उसका खर्च बहुत बढ़ गया है। पश्चिममें 
सन्‌ १६४८-१७८६९ में युद्ध पेशेवरोंका युद्ध हो गया था; सत्‌ १७८९-१९ १४ में 
युद्धका रूप पूंजीवादी हो गया था; सन्‌ १९१४ के बादसे उसका स्वरूप 
समग्रतावादी हो गया है। एच० डव्ल्यू० स्पेगेलकी परिभाषाके अनुसार समग्र 
युद्ध स्वतंत्र राज्योंके वीच ऐसा सशस्त्र संघर्ष है, जिसे एक सशस्त्र समाज 
विपक्षी राष्ट्रका विनाश करनेके उद्देश्यसे प्रारम्भ करता हैं और चलाता है। 
ऐसे युद्धम साधनों पर नियंत्रण नहीं होता । वह आधुनिक यंत्र-विज्ञान द्वारा 
आविप्कृत सभी शास्त्रों द्वारा और मनोविज्ञान तथा अर्थंशास्त्रके साधनों द्वारा 
लड़ा जाता है। इस युद्धकी कुछ विशेषताएं हैं यंत्रीकरण, पहलेकी अपेक्षा 
अधिक बड़ी सेनाएं, युद्ध-प्रयासकी तीव्रता और उसका राष्ट्रीयकरण तथा 
युद्धकार्योमें सेनिकों और साधारण नागरिकोंके वीच भेदका लोप। आधनिक 
युद्धपद्धतिके विकासकी प्रवृत्ति राज्यको युद्धधादी और समग्र जीवन पर नियंत्रण 
रखनेवाला राज्य वनानेकी ओर है। देखिये स्पेगेल-कृत “दि इकानॉमिक्स ऑफ 
टोटल वार, पृ० ३७; पी० सोरोकिन-कृत “कन्टेम्पोरेरी सोशियलॉजिकल 
थियरीज़ , अ० ६; और राइट, ऊपर उद्धृत, भाग-१, अध्याय ९, १०, १२ 
और पृ० १२९९-३१, १९२ और ३२१। 
स. त.-२४ 


३७० सर्वोदिय तत्त्व-दशेन 


गांधीजी यह आशा नहीं करते थे कि रक्षाके लिए अहिसक प्रतिरोवका 
उपयोग करनेवाले राज्यका प्रत्येक नागरिक पूरी तरह अहिसावादी होगा। 
युद्धवादी देशका प्रत्येक नागरिक भी तो युद्ध-विज्ञानका विशेषज्ञ नहीं होता। 
कोई भी देश थोड़ेसे विशेषज्ञों और अच्छे अनुशासनवाली अहिसक सेनाके 
द्वारा -- जिप्तका अनुपात जबसंख्यासे वही होगा जो हिसक सेनाकां होता 
है >> आक्रमणकारीका सामना कर सकेगा। 

इस प्रकार अन्तर्राष्ट्रीय आक्रमणके विरुद्ध रक्षा-पद्धतिके रूपमें अहिसक 
प्रतिरोधकी बड़ी आवश्यकता है और यह निश्चित मालम होता है कि यह 
पद्धति बहुत परिणामकारी सिद्ध होगी। 

इस अध्यायमें उस समाज-व्यवस्थाकी रूपरेखाकी विवेचना है, जिसका 
विकास मनुष्यके व्यक्तिगत और सामाजिक जीवनकी प्रेमके नियमके अनुसार 
होनेवाली पुनर्रंचनाके फलस्वरूप होगा। इस व्यवस्थाके सिद्धान्त पूर्णतया 
निर्वारित नहीं हैं। समाज-विशेषमें उनका प्रयोग समय और स्थानकी 
विशिष्ट मांगोंके अनुसार होगा और भविष्यकी परिस्थिति-विशेष पहलेसे नहीं 
जानी जा सकती। मनुष्य अहिंसक राज्यकी स्थापनाका प्रयत्न करेंगे या 
नहीं, यह इस वात पर निर्भर है कि वे वास्तवमें स्वतत्वरता, प्रगति और 
शान्ति अर्यात्‌ सच्चे जनतस्व्रकी इच्छा करते हैं या नहीं। शांतिकी स्थापना 
और जनतस्त्रकी परिपूर्णता अहिसाके विकासके समानार्थक हूँ। केवल अहिसा 
ही राष्ट्रीय अस्तित्व और अन्तर्राष्ट्रीय सहयोगमें तया व्यक्तिगत स्वतस्त्रता 
और सामाजिक जीवनमें सामंजस्य स्थापित कर सकती है। 

अहिंसक राज्य सच्चा जनतन्त्र होगा, क्योंकि वह स्वतत्तवता और 
समताके अधिक-से-अधिक संभव परिमाण पर आधारित होगा। उसमें शोषण 
कम-से-कम होगा और स्वामी-तोकर तथा पूंजीपति-मजदूरके संबंधोंका स्थान 
छेगी ग्राम्य-सम्यता पर परपनेवाली नई सहयोग-व्यवस्था । सामाजिक और बहुत 
कुछ आर्थिक समता और विकेन्द्रीकरणके कारण, आजके प्रतिकूल, राजनैतिक 
अधिकारोंकी समतामें वास्तविकता होगी। व्यक्तिका सामाजिक कार्य क्षमतासे 
संबंधित होगा और सेवा पर जोर दिया जायगा। इस प्रकार समाजमें इतनी 
सादगी होगी कि जीवन साधारण मनुष्यकी समझके बाहर न होगा और फिर 
भी स्वतन्त्रता और व्यक्तित्त तथा सेवा और विधायक आलोचनाके सचेतन 
और जाग्रत जीवनके अवसरकी प्रचुरता होगी। 


उपसंहार 


गांधीजीके सर्वोदय तत्त्व-दर्शनका आधार है सत्यमें श्रद्धा। यही सिद्धान्त 
--- जिसको गांधीजी ईश्वर, आत्मशक्ति, नैतिक नियम आदिके साथ समीकृत 
करते हैं--विश्वका आधार है। यह स्वयं-संचालित शक्ति अपनेको सृष्टिमें 
प्रकट करती है और उसे मौलिक एकता प्रदान करती है। 


सम्पूर्ण गांधीवादी दर्शन आध्यात्मिक एकताके सिद्धान्तसे यृहीत हुआ है। 
मनुष्यका मूल सत्यमें है, इसलिए उसके विकास और आत्माभिव्यक्तिके लिए यह 
आवश्यक है कि वह सत्यको जाने और उस पर अटल रहे, अर्थात्‌ सत्याग्रही 
हो । महानतम सत्य है सब जीवोंकी एकता । इसलिए आत्माभिव्यक्तिका 
मार्ग है सबसे प्रेम करना और सबकी सेवा करना, अर्थात्‌ सबके अधिकतम 
हितके लिए प्रयत्त करना। सवकी प्रेमयुक्त सेवा ही अहिसा है। इस प्रकार 
सत्यकी साधना अहिसक साधनों द्वारा ही हो सकती है। आध्यात्मिक एकताकी 
अनुभूति विभाजक, पृथक्कारी साधनों द्वारा असंभव है। इसलिए गांधीजीका 
आग्रह है कि सबके अधिकतम हितकी प्राप्तिके लिए साधन साध्यके समान ही 
शुद्ध होता चाहिए और व्यक्ति तथा समुदाय दोनोंके व्यवहार-नियम एक 
ही होने चाहिए। 

सबके अधिकतम हितकी उपलब्धिके लिए यह आवश्यक है कि वैयक्तिक 
और सामाजिक जीवनमें सत्यकी अभिव्यक्ति हो। सत्याग्रहीको सत्यका ज्ञान 
प्रत्यक्ष भनुभूति और श्रद्धा द्वारा हो सकता है। आत्मशक्तिके विकासके लिए 
और सत्यके ज्ञानके लिए गांधीजी नैतिक अनुशासनकों आवश्यक समझते हैं। 
इस अनुशासनका सार है अहिंसक मूल्योंकी साधना द्वारा प्राप्त आत्म-संयम। 
सत्यकी प्रकृति अर्थात्‌ निरपेक्ष सत्यके साक्षात्कारके लिए सत्याग्रहीको चाहिए 
कि वह अपनी जानकारीके सत्य ---सापैक्ष सत्य --- के अनुसार आचरण करे। 
उसे अहिंसक होना चाहिए, क्योंकि हिसा महानतम सत्य --- सब जीवोंकी एकता 
और पविन्नता--के विरुद्ध है। इसलिए हिसा असत्य है। अहिसाका अर्थ है 
अधिक-से-अधिक व्यापक प्रेम, अन्यायीके प्रति भी प्रेम । अहिंसाका प्रयत्न होता 
है अशुभको सत्यसे जीतना, शरीर-शक्तिका आत्मशक्ति द्वारा प्रतिरोध, अर्थात्‌ 
अन्यायीका कष्ट-सहन द्वारा हृदय-परिवर्ततन । गांधीजी आन्तरिक विश्वासके 
कारण सिद्धान्तकी तरह स्वीकार की हुई वीरोंकी अहिसामें और हिंसाके 
उपयोगकी अक्षमताके कारण काम वनानेके लिए स्वीकार की हुईं दुर्बलोंकी 
अहिसामें भेद करते हैं। केवछ पहले प्रकारकी अहिंसा ही अजेय है। 
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वीरोंकी अहिसाकों विकसित करनेके लिए सत्याग्नहीकों निर्भय और 
विनम्र होना चाहिए । इसके लिए उसे ब्रह्मचर्यका पान करना चाहिए, 
अर्थात्‌ मन, वचन और कर्मसे सब इन्द्रियों पर नियंत्रण रखना चाहिए। 
निडर होनेके लिए आर्थिक प्रश्नोंकी ओर सत्याग्रहीका रुख अस्तेय, अपरिगह 
और शरीर-श्रमके आद््ोके अनुकूल होना चाहिए । गरांधीजीका विद्वास 
है कि जैसे-जैसे सत्याग्रहीकी आध्यात्मिक उन्नति होती है वैसे-वेसे वह अपने 
जीवनको सादा बनाता है, जिससे वह निम्तनतम तथा अधिक-से-अधिक निर्षेन 
मनुष्योंकी तरह जीवन-निर्वाह कर सके। उसे चाहिए कि वह धत और अन्य 
भौतिक साधनों पर निर्भर रहना छोड़ दे। आध्यात्मिक जीवनमें इनका बहुत 
महत्त्व नहीं होता । एक मात्रामें शारीरिक मांगोंकों पूरा करता आवश्यक 
है, किन्तु यह उचित मर्यादामें ही होना चाहिए। सबके अधिकतम हिंतकी 
सिद्धि स्वदेशीके सिद्धान्तके अनुसार ही हो सकती है। स्वदेशीका सिद्धान्त 
सुजनात्मक देशप्रेमका सूचक है। इस सिद्धान्तके अनुसार सत्याग्रहीको अधिक 
दूरके वातावरणकी अपेक्षा अपने निकटके बातावरणकी सेवा 'और उसका 
उपयोग करना चाहिए। 

अहिंसाके जाग्रत विकासके लिए आवश्यक इस अनुशासनमें मनुष्य- 
स्वभावकी निम्न कोठिकी प्रवृत्तियोंके नियंत्रणका, विशेष रूपसे काम-वासना, 
संचयशीलता और लड़ने-झगड़नेकी प्रवृत्तियों और डर तथा घृणाकी भावनाओंके 
नियन्त्रणका समावेश होता है । यह अनुशासन प्रवृत्तियोंकी बलपूर्वक दवा 
देने पर नहीं, किन्तु युक्तिसंगत आत्म-संयम पर जोर देता है। इस भवनु- 
शासनके औचित्यका विवेचन अध्याय ३, ४ और ५ में किया गया है। ये 
सिद्धान्त आत्मशक्ति, चरम ध्येय तथा अहिसक साधन-सम्बन्धी गांधीजीकी 
प्राथमिक मान्यताओंके निष्कर्ष हैं और उनके साथ मिलकर अहिसाका परिपूर्ण 
आदर्श उपस्थित करते हैं। यदि मानव-उद्देश्य अहिसक साधनों द्वारा सत्यकी 
साधना हो, तो सर्वोदय तत्त्व-दशनकी मांग है कि हम प्रचलित आद््ोका 
फिरसे मूल्यांकन करें और जीवनमें आंतरिक सामंजस्यकी स्थापनाका प्रयत्न 
करें । 

अहिंसक समाजके विकासमें अहिसक अनुशासन सत्याग्रही नेताओंके लिए 
अनिवाय है । अनुशासनकी मांग सत्याग्रहीके अनुगरामियोंसे भी होती है, 
लेकिन उनसे सत्याग्रही नेताकी-सी नैतिक शुद्धताके उच्च स्तरकी आशा 
नहीं की जाती। 

सत्याग्रही अनुश्ासित, योग्य, आत्म-विश्वासयुक्त नेता होता है | वह 
अपन अनुगामियोंकी स्वेच्छा और उनके विवेक पर आधारित आज्ञाकारिता 
पर निर्भर रहता है और सामुदायिक मामलोंमें जनमत तथा जनतंत्रका 
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सम्मान करता है। परल्तु अपनी प्रवृत्तिके सम्बन्ध्में उसका पथ-प्रदर्शन उसकी 
अन्तरात्माकी प्रेरणा द्वारा होता है। नेताका उद्देश्य होता है जनताकों 
सत्याग्रहकी शिक्षा देना, जिसमें समाजका इस प्रकार विकास हो कि वर्ग 
और राज्यकी संस्थाओंके अस्तित्वके कारण दूर हो जाय॑ । वह जनताका 
संगठन करता है। अहिंसक समुदाय ऐसा आदर जनतंत्र होनेका प्रयत्न 
करता है, जिसमें केवल साधारण मामलोंमें बहुमत द्वारा निर्णय होते हैं, 
किन्तु अल्पमतके विद्विष्ट हितसे सम्बन्धित बातोंमें अल्पमतके विरोधकों 
अधिक-से-अधिक ध्यान्तमें रखा जाता हैं। इस प्रकारके संगठनमें सत्तावादी 
राजनीतिके लिए और दलकी व्यवस्थाकों हथियानेके खातिर राजनैतिक 
पैंतरेवाजीके लिए कोई स्थान नहीं । अन्यायका प्रतिरोध करनेके अवसर 
पर संगठन अहिंसक सेना बन जाता है और उसमें जनतंत्रवादी रीतिसे ,चुने 
हुए नेताका केन्द्रित तियंत्र॥ साधारण जवतंत्रवादी कार्य-प्रणलीका स्थान 
ले छेता है। 

सत्याग्रह अहिसात्मक साधनों द्वारा सत्यपूर्ण साध्यकी निरत्तर साधना 
है और उसमें प्रत्यक्ष अहिसक कार्रवाईके साथ-साथ सब विधायक कार्योका 
भी समावेश होता है। इस प्रकार सत्याग्रह केवल सामूहिक प्रतिरोधकी पद्धति 
नहीं है। वास्तवमें सामूहिक प्रतिरोधकी पद्धतिके रूपमें अजेय होनेके लिए यह 
आवश्यक है कि सत्याग्रहका अभ्यास दैनिक जीवनके प्रत्येक कार्यमें हो। 

अपने रचनात्मक तथा प्रतिरोधकारी रूपोंमें सत्याग्रह सामाजिक प्रगतिका 
साधन है। रचनात्मक सत्याग्रह जनताकी नैतिक शक्तिको बढ़ाता है और उसे 
अहिसक प्रत्यक्ष कार्रवाईके उपयोगके लिए आवश्यक अनुशासन देता है। वह 
राजनैतिक सत्ता और  राज्य-व्यवस्थाके सत्याग्रही समुदायके हाथमें आनेके पहुले 
ही वर्तमान सामाजिक संगठनमें अहिंसाके सिद्धान्तोंके अनुसार आमूल परि- 
वर्तन करनेकी पद्धति है। 

सत्याग्रही नेता प्रचारके प्रत्येक उचित साधनका उपयोग करता है। 
उसके निकट प्रचारका अर्थ यह नहीं है कि जनमतका शोषण किया जाय या 
उसके ऊपर अनुचित नियंत्रण स्थापित किया जाय, वल्कि यह है कि जनमतको 
सत्यपृर्ण और अहिसक साधनों द्वारा शिक्षा दी जाय। अहिंसक प्रचार लिखे 
या बोले हुए शब्दों द्वारा उतना नहीं होता जितना सेवा और कष्ट-सहन 
द्वारा होता है। रचनात्मक कार्यक्रम, जो सामूहिक शुद्धकारी प्रयास” है, 
सत्याग्रहका सबसे अच्छा प्रचार है। 

प्रतिरोधके रूपमें सत्याग्रह अन्यायका विरोध करने और झगड़ोंका निप- 
टारा करनेकी पद्धति है। सत्याग्रहीका उद्देश्य होता है विरोधीका हृदय-परिवतेन 
करना और उसमें नन्‍्यायकी भावना जाग्रत करना। यदि सत्याग्रही प्रतिपक्षीकी 
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बुद्धिको प्रभावित करनेमें असफल होता है, तो वह स्वेच्छासे कष्ट सहकर 
विरोधीके हृदयको पिघला देनेका प्रयत्न करता. है। गांधीजी सब तरहके झगड़े 
मिटानेकी कल्पना नहीं करते थे। लेकिन उनका उद्देश्य था झगड़ेको विनाझक 
भौतिक स्तरसे उठाकर उस विधायक नैतिक स्तर पर पहुंचा देना, जहां 
झगड़ोंका शान्तिपूर्ण रीतिसे निपटारा हो सकता है और विरोध -- विरोधी 
नहीं -- दूर किया जा सकता है। 


सत्याग्रह उचित भेदोंको दवाता नहीं, बल्कि उनमें सामंजस्य स्थापित 
करता है, इसलिए उसमें क्रांति-विरोधी प्रतिक्रियाका खतरा कम-से-कम होता है 
और उसके लाभके स्थायी होनेकी संभावना रहती है। प्रतिरोध जब अहिसक 
होता है तब वह निपषेघात्मक नहीं रह जाता और रचनात्मक रूपमें आत्मशक्तिके 
उपयोगके फलस्वरूप वह सामाजिक व्यवस्थाकों मैतिक आदर्शकी ओर अग्नसर 
करता है। सत्याग्रहमें न्याय और सहयोग पर आधारित अहिसक समाज- 
व्यवस्थाकी रचना और शोषण पर आधारित अन्यायपूर्ण सामाजिक संगठनका 
विनाश साथ-साथ चलते हैँ। गांधीजीके अनुसार अहिसाका आधार यह विश्वास 
है कि सभी मनुष्योंका असीम नैतिक मूल्य है और उनके साथ इस तरह वर- 
ताव करना चाहिए कि वे स्वयं साध्य हैं, केवल साधनमात्र नहीं हैं; इसलिए 
अहिंसा ही स्वतंत्रताकी वह जनतन्त्रवादी पद्धति है, जो जनताके वास्तविक 
स्वशासनकी स्थापता कर सकती है। सत्याग्रह दमन पर फलता-फूलता है। 
स्वेच्छासे सहा हुआ कष्ट उसकी सफलताका साधन है; इसलिए उसमें हार 
जैसी कोई चीज हो ही नहीं सकती। 

गांधीजीका सामाजिक आदर्श है वह वर्गहीन और राज्यहीन समाज, वह 
स्वयं-संचालित बोधपुर्ण अराजकताकी दशा, जिसमें सामाजिक एकताकी रक्षा 
आन्तरिक साधनों और वल-अयोगके अतिरिक्त अन्य वाह्म साधनों द्वारा होगी। 
लेकिन यह आदर पुरी तरह कार्यान्वित नहीं हो सकता, इसलिए गांधीजी 
एक व्यवहार, मध्यममार्गीय सामाजिक आदशें भी उपस्थित करते हैं। वह है 
प्रमुख रीतिसे अहिंसक राज्य। इस द्वितीय सामाजिक आदर्शमें राज्यको रखना 
मानुषी अपूर्णताके साथ समझौता करना है। गांधीजी राज्यको अविश्वासकी 
दृष्टिसे देखते हैं, क्योंकि वह हिंसा पर आधारित है। उनका विश्वास है कि 
राज्यके जनतन्त्रवादी होनेके लिए यह आवश्यक है कि नागरिकोंमें सत्ताके 
दुसुपयोगका अहिंसक प्रतिरोध करनेकी क्षमता हो। अहिसक राज्य स्वयं ध्येय 
नहीं है; वह सबके अधिकतम हितकी सिद्धिके साधनोंमें से एक है। अहिंसक 
राज्य सर्वोच्च सत्ता रखनेवाला राज्य नहीं, परन्तु जनताकी सेवामें छगा राज्य 
होगा। राज्य विकेन्द्रित जनतन्त्रवादी श्रामीण सत्याग्नही समुदायोंका संघ होगा। 
वे समुदाय स्वेच्छासे अपनायी हुई सादगी, निर्धनता और धीमेपन पर आधारित 
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होंगे, अर्थात्‌ वे जान-बूझकर जीवनकी गति धीमी कर देंगे और उनमें 
शक्ति तथा घनकी खोजकी अपेक्षा आत्माभिव्यक्तिको अधिक महत्त्व दिया 
जायगा। 


अहिंसक राज्य सीमित कार्य करेगा और कम-से-क्म हिंसक दक्तिका 
उपयोग करेगा। अहिंसक राज्यमें समाजकी विशेषता होगी सामाजिक समता 
और बहुत कुछ आ्थिक समता। आथिक जीवनका आधार होगा खेती और 
घरेलू घन्धे, यद्यपि अनिवार्य न्यूनतम केन्द्रित उत्पादन भी रहेगा। केन्द्रित 
उत्पादनका संगठन या तो पूंजीपतियों द्वारा होगा और उस हालतमें पूंजीपति 
और श्रमिक एक-दूसरेके ट्रस्टी और उपभोक्‍ताओंके ट्रस्टीकी तरह बरताव 
करेंगे; या इस व्यवस्थाके अभावमें उत्पादनके साथनोंका स्वामित्व राज्यके 
हाथमें होगा और उत्पादनका प्रवन्ध राज्य और श्रमिकोंके प्रतिनिधियोंके 
संयुक्त प्रयाससे होगा । अहिंसक राज्यके आथिक जीवनकी एक महत्त्वपूर्ण 
विशेषता होगी छोटे-छोटे भूभागोंका लगभग संपूर्ण स्वावलम्बन। 

उत्पादक घरेलू घंधों द्वारा स्वावलम्बी शिक्षाकी गांधीजीकी योजना 
शिक्षा, कार्य और जीवनमें निकटतम सम्बन्ध स्थापित करेगी और विद्यार्थके 
संपूर्ण जीवतको विकसित करके उसे अहिंसक समाज-व्यवस्थाका साहसी, 


जागरूक और सक्तिय सदस्य वनायेगी। 


के जज 


आर्थिक और राजनैतिक शक्तिका विकेन्द्रीकरण, राज्यकी महत्तामें 
ओर. कार्योमें कमी, स्वेचछा पर आधारित समुदायोंकी वृद्धि, मनृष्यतासे 
गिरानेवाली निर्वतता और विलासितासे छुटकारा, नयी ताढीम और अन्यायके 
विरुद्ध अहिसक प्रतिरोधकी परम्परा --इन सबके कारण मनुष्य जीवनको 
समझ सकेगा और समाज तथा राज्य जनतन्‍त्रवादी बनेंगे। 


अहिसक राज्य अहिसक अत्तर्राष्ट्रीय संगठनके साथ सहयोग करेगा। 
शान्तिकी स्थापना केवल संस्थाओंके बाह्य रूपसें परिवर्तत करनेसे नहीं हो 
सकती । उसके लिए आवश्यकता है उन आद्शों और मनोवृत्तियोंको 
सुधारनेकी, जिनकी अभिव्यक्ति युद्ध, साम्राज्यवाद, पूंजीवाद तथा शोपणके 
अन्य रूपोंमें होती है। 

सत्याग्रह-दर्शन सामंजस्यपूर्ण मानव-जीवनका दहन है । गांधीजीके 
अनुसार आत्मा ही मनुष्यकी वास्तविकता है। सबकी आत्मा एक है और 
जीवनके प्रत्येक क्षेत्रमें समाज-सेवा इस सत्यकी अनुभूतिका मार्ग है। गांधीजी 
भनुष्यकी शारीरिक मांगरोंकी उपेक्षा नहीं करते, किन्तु उनका विश्वास 
है कि इन मांगों तथा मनुष्यकी आत्मानुभूतिकी नैतिक और आध्यात्मिक 
आवश्यकताओंमें सामंजस्य होना चाहिए। इस प्रकार सत्याग्रह आत्मशक्ति 
द्वारा संचालित सामंजस्यपूर्ण जीवनका दर्शन है। सर्वोदय तत्त्व-दर्शन आध्या- 
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त्मिक और सांसारिक जीवनमें, आदशे भौर व्यवहारमें तथा व्यक्ति और 
समाजमें एकता स्थापित करता है। गांधीजी एक ओर तो सत्यको सामाजिक 
दर्शन और सामाजिक जीवनका आधार बनाते हैं और दूसरी ओर सत्यको 
बहुमुखी जीवनकी प्रचुरतासे युक्त करते हैं। 

गांधीजीके राजनैतिक सिद्धान्त उनके जीवन-दर्शनके अंगरूप हैँ। विज्ञान 
या वास्तविकताके नाम पर राजनीतिको नैतिक सिद्धान्तोंसे अलग रखना उनके 
मतमें आध्यात्मिक विकासके लिए घातक है। अहिसक प्रतिरोब क्रांतिकी पद्धति 
और उसके दर्शनके लिए गांधीजीकी वड़ी देन है। राजनीति-दर्शनके इतिहासमें 
किसी भी अन्य विचारककी अपेक्षा उन्होंने अधिक स्पष्ट और निद्िचत रूपसे 
यह वताया है कि अहिंसा और जनतन्त्र एक-दुसरेके अविभाज्य अंग हैं और 
इनमें से प्रत्येक दूसरेके साथ ही सफलतापूर्वक कार्य कर सकता है। ऐसे जनतंत्रकी 
उनकी धारणा -- जिसमें व्यक्तिने सत्ताके दुरुषयोगके अहिंसक प्रतिरोधकी 
क्षमता प्राप्त कर ली है, जिसमें अल्पमतके विरोधका अधिक-से-अधिक ध्यान 
रखा जाता है और जिसकी विशेषता है वहुमतकी उदारता-- जनतन्वरकी 
पाध्चात्य धारणासे बहुत आगे है। पश्चिमके जनतंत्रोंमें अहिसा जीवनका 
नियामक सिद्धान्त नहीं माना जाता, इसलिए गांधीजी उनके नैतिकताके दावेको 
ठीक नहीं मानते और उनको शोषणका साधन समझते हैं। 

इसी प्रकार गांधीजीको पश्चिमके कुछ अश्शास्त्रियोंका यह मत मान्य 
नहीं कि अरथंशास्त्रको नैतिक मूल्यांकनसे अछग रखना चाहिए। उनके अनुसार 
चीतिशास्त्र और अर्थज्ञास्त्रमें कोई निश्चित भेद नहीं है। आशिक प्रश्नों पर 
उनका मत उनके इस विश्वासको प्रकट करता है कि मनुष्यके नैतिक हिंतको 
मुनाफेकी भावना और धन-प्रियताके अधीन नहीं करना चाहिए और दोष 
मानव-व्यवहारकी तरह आशिक कार्यकी व्यवस्था भी इस प्रकारकी होनी 
चाहिए कि वह नैतिक कल्याणके लिए हानिकर नहीं परन्तु सहायक हो। इस 
प्रकार गांधीजी अर्थशास्त्रकों नैतिकताके अधीन रखकर उसे (अर्थशास्त्रको) 
मानवतावादी बना देते हैं। 

लेकिन गांधीजी हमें सदा ही इस बातकी याद दिलाते रहते थे कि 
उनका दशन पूर्ण या अच्तिम सत्य नहीं है। वे कहते थे कि वे सत्यको खोज 
रहे हैं, उसके प्रयोग कर रहे हैं। उनका जीवन सत्याग्रह-विज्ञानके निर्माणकी 
कथा है। सत्याग्नह-विज्ञान अभी निर्माणकी अक्ियामें है। अपने आदर्शके मूलभूत 
सिद्धान्तोंके वारेमें भी वे मानते थे कि उनके निरपेक्ष होनेका दावा करवा 
तक-संगत नहीं। किन्तु यह होते हुए भी उनके अनुसार एक प्रकारकी सापेक्ष 
नैतिकता अपूर्ण मानवके लिए निरपेक्ष-्सी ही है।' उनके जीवनके अन्तिम 
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गर्में उनके प्रयोग आदर्शकी बुनियादी घारणाओंकी अपेक्षा उपयोगके व्यौरेसे 
अधिक सम्बन्धित थे, यद्यपि अहिसाके उपयोगके वारेमें कुछ महत्त्वपूर्ण 
प्रबनोंका हल अभी होना वाकी है। छेकिन यदि हम युद्धकलाके दीर्घकालीन 
इतिहासको ध्यानमें रखें, तो ऐसा लगता है कि छह दशाव्दियोंका समय--जिनमें 
गांधीजीने अहिंसाके प्रयोग सामुदायिक व्यवहारोंमें किये --- सत्याग्रहके शांतिके 
परिपूर्ण विज्ञानके रूपमें विकसित होनेके लिए वहुत ही थोड़ा समय है। हि 
जहां तक मौलिकताका प्रश्न है, गांधीजी स्वयं कहते हैं, |. « « में 
कोई नया सत्य प्रदर्शित नहीं करता। मैं सत्यको जिस रूपमें जानता हूं उस 
रूपमें उसका पाछन करने और उस पर प्रकाश डालनेका प्रयास करता हूं। 
मैं बहुतसे पुराने सत्यों पर नया प्रकाश डालनेका दावा अवश्य करता हूं। ”' 
मैंने पहला मौलिक सत्याग्रही होनेका दावा कभी नहीं किया। जिसका मैंने 
दावा किया है वह है उस सिद्धास्तका रूगभग सार्वभौम पैमाने पर उपयोग । ” 
उनके समयसे पहले अहिंसा ऋषियों और संन्‍्यासियोंकी विशेषता मानी जाती 
थी। अहिसामें अर्थकी वह परिपूर्णता, प्रयोगकी वह व्यापकता और वह उत्कृष्ट 
प्रभावशीलता न थी, जो गांघीजीके निरन्तर प्रयासके फलस्वरूप आज उसे 
प्राप्त है। गांधीजीने यह दिखाया है कि अहिसाका उपयोग जीवनकी प्रत्येक 
परिस्थितिमें हो सकता है। उन्होंने आजके परिवर्तित जीवनके शब्दोंमें अहिसाकी 
नई व्याख्या की है। उनके दर्शनमें अहिसाका विकास हुआ है और उसे 
त्तवजीवन मिला है। जहां तक मानव-जातिकी रक्षा और विकास --- जीवनके 
नियम -- का अहिंसा पर आधारित होनेका सम्बन्ध है, सामाजिक और 
राजनतिक दशेनके लिए आधुनिक संसारमें अहिसाके अधिकंतम प्रामाणिक 
व्याख्याता गांबीजीकी देव जितनी बहुमूल्य है उतनी अन्य किसी विचारककी 
नहीं । * 
सर्वोदिय तत्त्व-दर्शन मानव-कल्याणके लिए आधुनिक संसारकी सर्वश्रेष्ठ 
देन इस कारण है कि गांधीजीका व्यक्तित्व केवल राजनैतिक विचारक, * 
राजनीतिज्न या विद्वान दाशेनिकके व्यवितत्वसे कहीं अधिक महान था | वे 
द्रष्टा थे, असावारण सृजनात्मक प्रतिभाके नैतिक महापुरुष थे, जिन्होंने लगभग 
छह दशाच्दियों तक निरन्तर सत्यके ज्ञानके लिए भारतीय परम्पराके अनुसार 


१. यं० ईं०, भाग-१, पृ० ५६७। 

२. यं० इं०, भाग-३, पु० ३६७। 

३. स्वर्गीय सी० एफ० एन्ड्रबूज़ने एक वार लिखा था, “ मैं नहीं समझता 
कि हमारी पीढ़ीमें नैतिक सत्यके क्षेत्रमें मि० गांवीके भयरहित तकंकी अपेक्षा 


कोई अधिक महत्त्वपूर्ण और प्रेरक देन अहिसाके व्यवहारमें प्राप्त हुई है।” 
स्पीचेज, इन्ट्रोडक्शन, पृु० १४।॥ 
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आवश्यक नैतिक अनुशासनकी साधनाका प्रयास किया। उनके दर्शनका आधार 
है सत्यका सार, उसका प्रौढ़तम फल -- अहिंसा, जो उनके अनुसार जीवन और 
उसके विकासका नियम है। गांधीजी यह भी महसूस करते थे कि अहिंसा 
उनका ईवइ्वर-प्रदत्त जीवनोद्ेश्य है। वे लिखते हैं, “ मुझे विध्वास है कि ईव्वरने 
मुझे अधिक अच्छा रास्ता दिखानेका साधन बनाया है। ”' “ ईइवरने भारतके 
सामने अहिसाकों उपस्थित करनेके लिए मुझे अपना साधन चुना है। . . . /' 
“ मेरा जीवनोदेश्य है पारस्परिक सम्वन्धोंकी -- चाहे वे राजनैतिक हों, चाहे 
आथिक, धामिक या सामाजिक -- व्यवस्थाके लिए अहिसाको अपनानेके लिए 
प्रत्येक भारतवासीका . . . और अच्तमें संसारका मत-परिवर्तन करना। / 

कम-से-कम उपयोगिताके विचारसे तो मानव-जातिको रक्षा और विकासके 
लिए अहिसाको अपनाना ही चाहिए। लेकिन क्या आज, जब अन्याय और 
लोभका बोलबाला' है, छोग गांधीजीके संदेशको स्वीकार करेंगे? 

निस्सन्देह सत्याग्रह-विज्ञान अभी पूर्णरूपसे विकसित नहीं हुआ है और 
जिनके रक्षित स्वार्थ हैं या जिनको आधुनिक सभ्यता और उसके अ्रमपूर्ण 
मूल्योंके कारण चकाचौंध हो गया है, उन्तके लिए सत्याग्रहके संदेशको समझना 
कठिन हैं। इसलिए हो सकता है कि अज्ञातके कारण मनुष्य नैतिक उच्चताके 
आवश्यक स्तर पर पहुंचनेमें असफल रहे । शायद घन और शक्तिकी 
पागलोंकी-सी खोजमें खोया हुआ सामंजस्यथहीन संसार स्वार्थपूर्ण अमानुषिक 
मार्गकी बदलनेसे इनकार कर दे। उस दक्षामें सत्याग्रह अपने समयसे पहले 
आया कहा जायगा। छेकिन मनुष्य नैतिक नियमोंको तोड़ नहीं सकता ! उनकी 
उपेक्षासे वह अपना ही विनाश कर बैठता है । गांधीजी कहते हैं, “कोई 
भी व्यक्ति या राष्ट्र दंडमुकत रहकर नेतिक नियमोंका उल्लंघन नहीं कर 
सकता | / यदि अहिसा ही एकमात्र सच्चा मार्ग है, तो या तो सानव-जातिको 
उसे अपनाना होगा या मानव-जातिका विनाश निश्चित है। 

किन्तु गांधीजी अहिसाके भविष्यके सम्बन्धमें जरा भी निराश नहीं थे। 
उनके शब्दोंमें, “ मैं केवल यह कह सकता हूं कि अहिसक कार्यके संगठनका मेरा 
अर्ध-शताब्दीका अनुभव मुझे भविष्यके बारेमें आशा दिलाता है।”" “कलूका 
संसार आवश्यक रूपसे अहिंसा पर आधारित समाज होगा।”' “मैं अपने 
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४. एथिकल रेलिजन, पृ० ४८॥। 
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हृदयके अधिकतम आंतरिक भागमें महसूस करता हूं - - « कि संसार हुधिर- 
पातसे वहुत दुःखी है। संसार उससे बचना चाहता है; और मेरा यह विश्वास 
है कि यह भारतकी प्राचीन भूमिका सौभाग्य होगा कि वह संसारकों उससे 
बंचनेका रास्ता दिखाये।”' हर 

सत्याग्रह मानवोंकी गहनतम अभिलापाकी -- सच्चा और भला बनने 
की, प्रेम करने और दूसरोंके लिए कप्ट सहनेकी अभिलापाकी पूर्ति करता है। 
इसके अतिरिक्त, भीषण असमता, जन्याय, आथिक अरक्षा, हिंसा, घृणा और 08 
जो आजके संसारमें इतने व्यापक हैं, सत्याग्रहकी अपीलको जोरदार बनते हूँ। 
अगणुबमके अन्वेषणके पहले हो गांवीजीकी शिक्षा और आंदोलनोंका संसारके 
विचारकों पर और जनता पर गहरा प्रभाव पड़ा था। हि 

गांधीजी महसूस करते थे कि अहिंसाका भविष्य उसके भारतम सफल 
होने पर निर्भर है और अहिंसाकी अदूढ परम्पराके कारण यह भारतका 
निदिष्ट ऐतिहासिक काये है कि वह मनुष्य-जातिको सत्याग्रहका संदेश दे। 
सन्‌ १९३५ में उन्होंने लिखा था, “उसके (अहिसाके) फलग्रद होनेमें बहुत 
समय लग सकता है; लेकिन जहां तक मैं समझ सकता हूं, कोई अन्य देश 
इस सन्देशको भारतसे पूर्वे परिपूर्ण न कर सकेगा।“ * 

भारतमें अहिसाका भविष्य अहिंसामें विश्वास करनेवालोंकी निष्ठा पर 
निर्भर है, चाहे उनकी संख्या--- जैसी कि संभावना है--वहुत कम ही 
क्यों न हो। अहिसामें विश्वास करनेवालोंको गांधीजीका संदेश है, “ वे लोग, 
जिन्हें विश्वास है कि अहिंसा ही वास्तविक स्वतन्त्रता प्राप्त करनेकी 
एकमात्र पद्धति है, अहिसाके दीपकको आजके घोर अंवकारमें प्रज्वलित रखें। 
थोड़ेसे व्यक्तियोंका सत्य अपना प्रभाव दिखायेगा, छाखोंका असत्य हवाके 
झोंकेके सामने भूसीकी तरह उड़ जायगा।”' जनताका मत-परिवर्तन केवल 
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१. आर० के० प्रभु और यू० आर० राव: दि माइंड ऑफ महात्मा 
गांधी, पृ० १४५ पर उद्धत। 

२. ह०, १२-१०-३५, पृ० २७६। लेकिन गांघीजी सदा अहिसाकी 
सार्वभौम व्यावहारिकतामें विश्वास करते थे। कभी-कभी वे यह भी महसूस 
करते थे कि यद्यपि अहिसाके सन्देशका भारतमें फलप्रद होना उनको बहुत 
स्वाभाविक और सुगम मालूम पड़ता है, किन्तु यह भी सम्भव है कि अहिंसा 
भारतकी निष्क्रिय जनताकी अपेक्षा यूरोपकी सक्रिय जनताको अधिक जञ्ञीघ्र 
प्रभावित कर सके। यं० इं०, ३-९-२५, पु० ३०४। गांघीजीके महाप्रस्थानके 
वाद उनके बहुतसे देशवासी गांवीजीको इस देशसे जो आशा थी उसके पूर्ण 
होनेके वारेमें निराश हैं। 


३. यं० इं०, भाग-२, पृ० ११५३। 


३८० सर्वोदिय तत्त्वं-दर्शन 


आदर्श द्वारा नहीं बल्कि उन थोड़ेसे व्यक्तियोंके समुदाय द्वारा होगा, जो 
स्वार्थरहित होकर, मिश्चयपूर्वक, साहसके साथ आद्शंकों अपने जीवनमें उतार 
लेंगे और घोर संकटमें भी अपने मार्गसे विचलित न होंगे। दृढ़ निरवयवाल़े 
इन थोड़ेसे सत्याग्रहियोंकों नेतासे प्रेरणा मिलेगी। एक बार गांधीजीने कहा 
था, मेरी मृत्यके बाद यदि अहिंसा विलीन हो .जाय, तो मात्र लेता 
चाहिए कि मुझमें अहिसा थी ही नहीं। ” 

यह गांधीजीका आत्म-परीक्षण ही नहीं है, वल्कि उतर लोगोंके लिए 
एक कसौटी है, जिनकी मान्यता है कि उन्होंने गांधीजीके मार्गको स्वीकार 
किया है । किन्तु गांधीजीकी यह अठछू आस्था थी कि अहिसक मार्गसे ही 
मानव-समाजकी पुनरेचता सम्भव है।वे लिखते हैं, “ अहिंसा संसारके महान 
सिद्धान्तोंमें से एक है, जिसका संसारकी कोई भी शक्ति विवाश नहीं कर 
सकती। मेरे समान सहस्तोंकी (अहिंसाके) आदर्शको सिद्ध करनेमें मृत्यु हो 
सकती है, किन्तु अहिंसाका कभी विनाश ते होगा। और अहिंसाके संदेशका 
प्रचार केवल विश्वास करनेवालोंके इस आदर्शके लिए प्राण देनेसे ही हो 
सकता है। 
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